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काशी । 
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नहीं हुआ, अतएव हमने इस क्रमको बन्द कर दिया। . 

एक वे तक अच्युतमें जो लेख प्रकाशित हुए थ्रे, उन्हींका यह अच्युत-लेख- 
माला” नामक लघुसंग्रह है। इसे जनताके सन्मुख उपस्थित करते हमें बड़ा आनन्द 
हो रहा है। इसमें सन्त-महात्माओंके भावपूणं अनेक उपदेश एवं लेख अध्यात्मपथमें 
आरूद होनेको इच्छा करनेवाले लोगोंके लिए बड़े उपयोगी हैं। आशा है, जनता 
सन्त-महात्माओंके उपदेशोंसे ल्ञाम उठाएगी | इत्ति शम्‌ | 
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अच्युतत्व 
[ एक परमहंस महात्माके उपदेश ] 


अच्युतके साथ अच्युततादात्यापन्न अच्युतकी स्मृति स्थापित अच्युतका 
अच्युत लक्ष्य यही हे कि अनन्त सच्चिदानन्दपन अच्युतके अच्युत अंशरभूत 
अच्युतस्वभाववान्‌ जीवोंकी अच्युत शास्त्रीय साधनों द्वारा अच्युत परम 
पद प्राप्त हो । 

विश्वकी शान्ति और सुखमें ही अपनी शान्ति और सुख माननेवाले अभिन्न 
महापुरुषोंका यह अच्युत निश्चय है कि अनादिकालीन जन्म-मरण-परम्परारूप 
संसारमें चक्र टगानेवाले जीवोंको तब तक पूर्ण शान्ति एवं खुखकी प्राप्ति 
नहीं हो सकती जब तक वे अपने आश्रयभूत परिपूर्ण परअह्मके साथ अभेद- 
भावसे सायुम्य प्राप्त न कर लें। जैसे तागेसे बँधा हुआ पक्षी इधर उधर अमण 
करता हुआ परिश्रान्त एवं उद्विम होकर शान्ति पवं विश्रान्तिके लिए. अपने 
आश्रयका ही संश्रव करता है--- 


से यथा बकुनिः संत्रण प्रवद्धो दिश दिश पतिल्ला०” (छा० ६।८।२) 


चैसे ही जब जीव अपने अनन्त संविदानन्दस्वरूप परिपूर्ण परमात्मारूप 
आश्रयसे वियुक्त होकर जाग्रत्मपश्व एवं स्वम्मप्रपश्चके अन्तगेत अनन्त विषयोंमें 
आसक्त होता हुआ अनन्त प्रकारके शोक, मोह आदि अनर्थोक्रा अनुभव कर 
उद्धिम् एवं अश्यान्त होता है, तमी वह अपने आश्रयके साथ सायुज्यकी अमिलापा 
करता है । जाग्रदवस्था एवं स्वप्नावस्थामें ययपि विविध सुख और उनकी 
सामग्रियाँ विद्यमान हैँ, तथापि किसी समय उनकी भी उपेक्षा करके जीवको 
थद्वत ब्रद्मद्प स्वाश्रयके सम्मिलनकी उत्कट अमिलापा होती हे । यहाँ तक क्रि 
कर्म एवं उपासना द्वारा प्राप्त दुर्लभ लोकोंमें दुलभ सुखका उपभोग प्राप्त करके 
मी इस अद्वत ब्रद्मरूप स्वाश्रयके सम्मिलनकी उत्कट वाब्छा बनी ही रहती है । 
जिन्हें दुर्लभातिदुरुभ छोकोंका आाविपत्य भी प्राप्त है, उन्हें भी इस अद्वैत तत्त्का 


भ््युत 


सम्मिहन सुतरां वाब्छनीय ही है। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रदृतिआइत 
नामरूपमय प्रपश्नके अन्तर्गत चाहे जितनी उन्नति एवं खुखसामग्रियाँ पाप हों 
किन्तु ढ्वैत एवं दुःखरूप होनेंके कारण वें अनन्त दान्ति एवं विश्रान्तिके 
सम्पादनमें अलन्त असमर्ग हैं । ठीक ही है, भण महासमुद्रसें वियुक्त होकर 
तरंगको शान्ति और विश्रान्ति कैसे प्राप्त हो सकती है, महाक्राशसे विदुक्त 
होकर घटाकाशको शान्ति और विश्रान्ति कैसे मिल सकती हे और बिम्वेसे वियुक्त 
होकर प्रतिविम्तरमें शान्ति और विश्रान्ति कैसे हो सकती है ! शान्ति और विश्रान्ति 
तो दूर रही महासमुद्र, महाकाश और बिखसे बियुक्त होकर तरंग, घटाकाश और 
प्रतिविम्बकी स्थिति भी नहीं हो सकती । अतः वास्तविक अभेद एवं अव्यवधान- 
दशामे ही भेद एवं व्यवधान अनादिकल्पनामात्र है | 


“गिरा अथ जल वीचि जिमि कहियत भिन्न न भिन्न! 


सपुप्तिकारमें होनेवाली अद्वितात्मसम्पत्ति पूर्ण नहीं होती है। यद्यपि 
जाग्रत्‌ एवं स्व्॑तकी अपेक्षा सुपु्तिमं शान्ति और विश्ान्तिकी वतकिश्वित्‌ 
प्राप्ति होती है, तथापि अनन्त, अपरिच्छिन्न एवं अनाबत आनन्दकी प्राप्ति नहीं 
होती । अतः अनन्त शान्ति और विश्रान्तिकि लिए. अनाबृत एवं अनन्त 
अच्युतानन्दतत्त्वकी ही प्राप्ति जीवमात्रको अपेक्षित हे । यद्यपि अशेष अनथ्की 
निवृत्ति एवं अनन्त आनन्दकी प्राप्तिके लिए प्रत्येक त्राणी छालायित है, सुपुप्ति- 
सुखकी छाछसा उसका एक उदाहरणमात्र हे, तथापि व्यामोहवश साधनकि 
निश्चयाभावसे प्राणियोंकी साधनाभासमें ही प्रवृत्ति एवं वास्तविक साधनकी 
ओर अरुचि होती है। तात्पय यही है कि यद्यपि प्रत्येक प्राणीको अपना हित अत्यन्त 
अभीष्ट है, तो भी वह मोहवश हिताचरणके विपरीत अपने अहितका ही 
आचरण कर बैठता है अथीत्‌ हितमें अहित बुद्धि और अहितमें हित वुद्धिसे 
ही प्रत्येक पुरुष हितकी उपेक्षा और अहितका ग्रहण करता है। 

गास्तोक्त धर्मपर विश्वास न रखनेवाले लौकिक उपायोंसे ही अर्थ और 
कामके सम्पादनमें तत्पर मनुप्य भी हिताचरण और अहितकी उपेक्षा ही चाहता 
है। जिन्हें शाख एवं शास्में उक्त धर्मपर आस्था है, वे शाख्रोक्त उपायोंसे 
पारठौकिक अभीष्ट धर्म एवं मोक्षरूप हितके सम्पादन एवं तद्विपरीत 
विन्न या वाधकरूप अहितोंसे बचनेका प्रयत्न करते हैं। भेद इतना ही है कि 


अच्युत्त्वं डरे 
दीपंदर्शी अमिज्ञ पुरुष स्थायी शान्ति और सुखके हेतु तत्त्वको ही हित समझता 
है, तद्विपरीत स्थायी सुखके विधातक लौकिक हितको हिताभास ही 
समझता है। जैसे सौगन्ध्य, माधुय और सौन्‍्दर्यसे सम्पन्न विपसम्मिभ्रित 
पकान्र तत््षण तुष्टि, प्रुष्ट और क्षुवानिवृत्तिका साधन होनेपर भी स्थायी 
हितका विधातक होनेसे विधातक ही समझा जाता है, याने लौकिकर उपायोंसे 
लौकिक काम और अरंसम्पत्ति भी हित ही है, परन्तु उसी दशामें जब कि 
वह पारछौकिक स्थायी हितका बाधक न हो, ऐसे हितका भी विरोधी अच्युत 
नहीं है, म्रयुत समर्थक ही है। परन्तु लौकिक हिताभास सुखाभास वैषयिक 
खुद खुखके छोमसे अचिन्त्य अनन्त अच्युत आनन्दका वाध अच्युतके लिए 
असद्य है। अतण्व उसका यह विरोधी हे । 
शासत्र एवं शझास्रप्रतिपादित धर्मपर विश्वास रखनेवाले प्राणियोंमं भी शाख्रके 
अभिप्रायके अज्ञानससे या किन्हीं अन्य हेतुओंसे धर्ममें अधर्मबुद्धि एवं अधर्ममें 
धर्मबुद्धि भी संभावित होती हे। यही कारण है कि अति आस्तिक या 
आस्लिकामासोमें--पुरातन सनातन और परिप्कृत सनातनमें---अत्यन्त मतभेद 
है। कहीं-कहीं शास्के अभिप्राय जानने और न जाननेसे ही मतभेद होता है । 
उस मतमेदका निराकरण विचारसे ही हो सकता है। परन्तु लौकिक 
प्रढोमनेंसि जान-बूझकर जो धर्माधर्मके विनिमयका सम्पादन किया जाता है, उसकी 
चिकित्सा तो अच्युतके परमतालयरविषयीभूत अच्युतसे ही हो सकती है। 
चास्‍्तवम लोकिक उपायोंके प्रयोक्ताऑओँंकी इसपर ध्यान अवश्य देना 
चाहिए कि उनके जीवनमें उनसे प्रयुक्त उपायोका फल उनके दृष्टिगोचर हो । 
अन्यथा देंहमात्रको आत्मा माननेवाले ईश्वर वा शार्प्रतिषादित धर्म अथवा 
पारलौकिक फलपर विश्वास न रखनेवाले यदि किसीने छोकिक फलकी भ्राप्तिके 
लिए अपना धनक्षय, जनश्षय, ञक्तिक्षय या सर्वेस्वनाश्॒ कर लिया और उसका 
फल आकाग्न कुसुमके समान ही रहा, तो वह उपाय नीतिज्ञोंकी इश्मिं अत्यन्त 
अनुपादेय सिद्ध होता है । अतः दी4कालिक उपायसाध्य फर्लकि अभिमानियोंको 
भी देंहव्यतिरिक्त जन्मान्तरीय या पारलीकिकफल्सग्जन्धी आत्मा एवं ईश्वर, शाख 
और तदुक्त धर्मक साथ सम्बन्ध मानना आवश्यक होता हे ताकि इस जन्ममें फलकी 
प्राप्ति न होनेंपर भी उनके प्रयत्तका फू जन्मान्तरमें प्राप्त हो सके | और उपायोंके 
साथ धर्माविरोध या धर्मसम्पनन्धकी प्रतीक्षा करनी पड़ती है। उसके बिना दीष- 


8 अच्युतत 
कालिक उपाय-साध्य फलके लिए प्रयत्ञ अत्यन्त अथुक्त समझा जाता है । 
आत्माको जन्मान्तरीय-फल-सम्बन्धी माननेपर भी अभिदपित फेलकी प्राप्तिके 
लिए ईश्वर या धर्मका सम्बन्ध भपेक्षित ही होता हैं, क्योंकि उसकी म्राप्तिका 
साधन केवल अभिलापा ही नहीं हे । धर्मनिरपेक्ष अभिछापा फलके सम्पादनम 
कदापि समर्थ नहीं हो सकती--- 

परे अद्मण्यनिर्देश्ये भगवत्यखिलात्मनि । 

युक्तालन्यफला झासन्नपुण्यस्येव स्तिया: ॥# ( भा० ७००१ ) 

“विफल होहिं रावणसर फंसे । 

खलके सफल मनोरथ जसे ॥' 

इस समय जो प्राणी जिस देश और जिस राष्ट्रके उद्घधारंक लिए प्रयन 
कर रहे हैं, हो सकता हे कि वे ही जन्मान्तरमें देशास्तरके सम्बन्धसे परतस्त्रताकी 
हृढ़ताके लिए ही प्रयत्न करें, क्योंकि नवीन सम्बन्ध प्राचीन सख्बन्धका अभिभव 
कर देता है, यह प्रत्यक्ष ही है। प्राक्तन समस्त सम्बन्धियोंकी विस्तृति और सत्र 
प्रकारके सम्बन्धोंका विच्छेद अनुभवसिद्ध है। हाँ, यदि पर्मयुक्त अभिव्ापा 
हो, तो वह अवश्य ही अभिलपित फलकी ग्राप्तिमं हेतु होती है। जैसे कोई 
सम्राद्‌ लौकिक अयल द्वारा अन्य राष्ट्रको स्वायत्त करनेके लिए प्रयत्ष करते समय 
यदि शख्राघात आदिसे नष्ट हो जाय, तो धर्मनिरपेक्ष वासनामात्रसे वह जन्‍्मा- 
न्तरमे राष्ट्रके आधिपत्यको ग्राप्त नहीं कर सकता । हों, यदि धर्मसापेक्ष वागना 
हो, तो वह अवश्य फलकी साधिका हो सकती है । ताल यही दे कि वगविक्त 
क्षुद्र सुखोके प्रछोभनर्म शास्त्र एवं धर्मकी उपेक्षासे प्राणियोंका अत्यन्त अद्दित 
है। उसमें हित बुद्धि करना अत्यन्त अदूरदर्शिताका चोतक है । इसी लिए 
शास्त्र प्रतिपादित, अव्यभिचरित स्थिर शान्ति एवं विश्वान्तिके अच्युत्त साधनोंका 
अश्नान्तरुपमें प्रकाश करना भी जच्युतका लक्ष्य है । 
धर्ममें अधमबुद्धि और अधर्ममें धर्मचुद्धि विश्वेके पतनका मूल कारण 

है। अतः उसके निराकरणमें सदा सचे्ट रहना अच्युतका अच्युत कर्तव्य है । 
_इस तरह ऐहडोकिक और पारहौकिक अभ्युदयके साधनोंका आनुपतिकरूपसे 
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ही # जेंसे पुष्यहीन पुरुपसे आरम्भ किये गये लौकिक उद्यम निष्फल होते हैं, येसे ही 
निविकार निराधार निरतिशय ऐश्वर्यसम्पन्न सर्वात्मा भगवानमें ढौन प्रहादपर उनके (भमुरोके) 
प्रहार निप्फल हुए। 


अच्युततत्व | ५ 
प्रकाशन करता हुआ ग्राणी-मात्रका परम ध्येय, शेय, आराध्य, अपरिच्छिन्न अचिन्त्य 
और अम्रच्चुतत्वभाव भगवत्तत्ततकी आरप्तिका अव्यमिचरित उपायभृत भगवदा- 
राधनबुद्धिसे अनुप्ठीयमान जो वर्णाभ्रमानुसार श्रौतस्मार्त धर्म है, उसका प्रकाशन 
अच्युतका अन्तरज् विषय है । | 

समाजसंग्रह या अन्यान्य प्रकोमनोंसे शाखीय धर्मतत्त्वके हिंसकोंके सिद्धान्तोंका 
निराकरण भी उसी कोटिमें निक्षिप्त हे । 

अच्युतके सिद्धान्तमें अच्युतभक्तिकी असाधारण सामग्री शासत्रपतिपादित 
धर्म-कर्म ही अर्मष्ट हे । तदविरुद्ध अन्यान्य झास्प्रसिद्ध सामग्रियों भी पूर्णरूपसे 
आदरणीय ही हूँ । अच्युतका अच्युत तत्त्व अत्यन्त अपरिच्छिन्न और उदार है । 
उसमें ॥गकलेन प्रथक्सेन बहुधा विश्वतो मुखम! के अनुसार भेद एवं अमेद 
दोनेंके ही लिए स्थान है। तात्यर्थ यह हैं कि वेदान्तशाख्के महातात्यके 
विषयीभूत अच्युत तत्त्वकी व्यापकता, अनन्तता और परिपृर्णताको अश्लुण्ण रखते 
हुए यदि व्यवहारोपयुक्त भेदगर्भित भगवदनुरक्तिमें अपेक्षित भेद हो, तो' वह भी 
अमेदसे कम आदरणीय नहीं है-- 

पारमार्थिकमद्रेत द्वेते भजनहेतवे'॥ | 


।> । 


भक्‍त्यथ कलित द्वेतमद्रितादपि सुन्दरम। ॥ 


वस्तुतः अनन्त त्रप्माण्डान्तगत अनन्तप्राणियोंकी विचिन्र प्रकृतिके अनुसार 
ः अनादि परमेश्वरीय विज्ञाननय वेदादि सत्‌ शथास्तरोने अनेक मार्गोका उपदेश 
फिया है। परन्तु इसका अभिप्राय यह नहीं है कि वे मार्ग अनियमित एवं शास्त्र- 
सीमाके बहिर्यूत उच्छह्ल एवं शास्त्रीय विषयेसि अनियन्त्रित भी उपादेय हो 
सकते हों; किन्तु शाख्रीय सीमाके अन्तर्गत शास्त्रीय विपयोंसे नियन्त्रित ही 
मार्गोका अनेकत्व चुद्धिमानोंकों सम्मत हे | तदनुसार एक ही वेदान्त-बेच परिपूर्ण 
परम तत्त्व अपनी अचिन्त्य दिव्य लीलाग्रक्तिसे अनेक उपास्य स्वरूपोंमें भी 
व्यक्त होता है अथीत्‌ शिव, विष्णु, गणपति, सूर्य और शक्ति उसीके रुप हैं । 
उपासनानियमोंकि अनुसार प्रायः भक्त छोग शिवकों जीब्र विष्णुको 
ईश्वर एवं विप्णुकों जीव और शिवकों ईश्वर आदि कल्सनाओं द्वारा 


निधि कल स्न्न्न्क 


# याखब्म अद्दत ही दे केवलछ भक्तिके लिए द्वेतकी कल्पना की जाती दे । 
| भक्तिके छिए कर्पित द्वैत अद्वैतसे भी अच्छा दे । 


रु हे अच्युत 


परस्परानुरक्त तत्त्तोंका सम्मान या अपमान करते हैं। इतना दी नहीं, बरन 
भगवान्‌ विप्णुके ही स्वरूपोर्मे कोई श्रीमद्रापवेन्द्र रामचन्द्रजीकों परिपृ् पर्रण 
पदपर आसीन करते हैं और भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र परमानन्दकन्द्कों अपकृष्ड 
समझते हैं । तथा कोई श्रीक्ृषप्णचन्द्र परमानन्द्रकन्दकों ही उत्कृष्टोत्क्ट पदपर 
आसीन करते हैं एवं श्रीमद्राममद्रको अपकृष्ट समझते हैं । 
'चीनां वैचित्याइजुकुटिल्नानापथजुरां रुगामेकों गम्यस्लमसि पयसामर्णव इब' 
भावनामय स्वरूपमेद अनुरक्तिदात्के लिए अच्युतकों भी अभीष्ट ही है । 
अच्युत केवरु वस्तुभेदकी ग्रतिपत्तिमं ही विप्रतिपत्ति या उसका खण्डन करता 
है। अथीत वस्तुस्वरूपके एक होते हुए भी भावनामय स्वदृपभेद और उनका 
तारतम्य भावुककी भावनाके अनुसार अयुक्त नहीं है। जैसा किसी भावुकने 
कहा है-- 
पेशे. वा जगतामधी्ररे 
जनादने वा जगदन्तरात्मनि। 
न॒ वस्तुमेदप्रतिपत्तिरस्ति में 
तथाउपि भक्तिस्तरुणेन्दुशेखरे ॥!४ 
थरीनाथे जानकीनाथे विभेदों नास्ति कश्वन | 
तथापि मम सर्वस्व॑ राम: कमललोचनः ॥! 
कहा कहूँ छवि आजकी, भले बने हो नाथ! । 
तुरुसी मस्तक तब नव, धनुष बाण लो हाथ ॥ 
कित मुरली कित चन्द्रिका, कित गोपिनको साथ, 
अपने जनके कारणे श्याम मये रघुनाथ ॥ 
अच्युतका अच्युत अचिन्य॒ अनन्तगुणगणनिल्य होता हुआ भी गुणगण- 
कृत सौरुय, महत्त्व आदि निरपेक्ष हो पूण, अनावृत, अनन्त, विज्ञानानन्द स्वरूप 











* यद्यपि जगवके खामी भगवान, महादेवजीमें और जगनके धन्तर्यामी भगवान विश्यमें 
भेंरी तनिक भी भेदबुद्धि नहीं है तथापि मेरी भक्ति भगवान्‌ चन्द्रशेसरमें ही दूं 

| यद्यपि भगवान्‌ श्रीकृष्ण एवं भगवान्‌ रामचन्द्रजी गें मुछ भी अन्तर नहीं है, तभाषि 
मेरे सर्वे कमललोचन भ्रीरामचन्द्र ही हैं । 9 

ग श्रीराममद्र । 


अच्युतत्व ७ 


है। अतण्व स्वभावसे जो निर्मुग है उसके स्वरूपभूत माधुयपर मुख्ध होकर 
तदाश्रित होनेमें ही गुण अपना परम सौभाग्य समझते हैं | अच्युतका अच्युत 
अनृत, जड़, दुःख और नानात्मक सविशेष प्रपश्चक्न निदान होता हुआ भी परम 
सत्य, परम चेतन्य, परमानन्द एवं अद्वितीय परम निर्विशेष है। अच्युत एक 
विज्ञानमें सरवेविज्ञनकी श्रीती प्रतिज्ञेके अनुपचरितरूपसे समर्थनके लिए अचि- 
न्य अनिवोच्य शक्तिसे युक्त अच्युतको ही प्रपश्चक्ा उपादान एवं निमित्त मानता 
है । विशेषण था निय्रम्य स्वतन्त्र सत्तावाले प्रकृति, परमाणु आदिकी कारणताका 
उपचारमात्र अनुमत नहीं हे। जैसे वहि-झ्क्ति वहि-स्वरूप नहीं है, किन्तु वहिसे 
विरुक्षण है, वेंसे ही सविशेष सदृरूप प्रपश्चमूल निर्विशेषसतकी प्रपश्ोत्पादनानुकूल 
सच्छक्ति भी सद्रप नहीं हे अर्थात्‌ सतके समान सतावाली नहीं है | अतण्‌्व सद्विरक्षण 
है । जसे मृत्तिकासामान्य मृत्तिकाविशेष घट आदिका कारण है, वेसे ही. सतसामान्य 
सदूविशेष प्रपश्का निदान है। कार्यकी सविशेषता, जड़ता और दुःखात्मता अच्युतकी 
स्वभावभूत निविशेषता और परमचतन्यानन्दस्वरूपताको प्रच्युत करनेमें समर्थ नहीं 
हूँ । प्रयुत परमकारणभूत अच्युतकी ओर अग्मसर होते ही स्वयं अस्तंगत हो 
जाती हैँ । कार्यक्रारणका चैलक्षण्य छोकमें दृष्ट है। अचेतन गोमय आदिसे चेतन 
वृश्चिक आदिकी सृष्टि होती है और चेतन शरीरसे अचेतन नख, लोम आदिकी 
सृष्टि देखी जाती है । अतण्व़ परमसत्य, चेतन्य, आनन्द, निर्विशेष अच्युतसे 
अदत, जड़, दुःखात्मक, सविशेष॒ प्रच्युतस्वभाव जगत्‌की उत्पत्तिमं कोई बाधा 
नहीं है । अतण्व ण्ताहश प्रपश्च अच्युतसे उत्पन्न होकर भी अच्युतकी कूट- 
स्थता, निर्विकारता और अनन्तताकों अच्युत करनेमें समथ नहीं है। भत्तः 
अच्युतका अच्युतत्न सर्वथा ही अच्युत रहता है। समान सत्तावाले भाव एवं 
अभावका ही पारस्परिक विरोध होता है । विषम सत्तावालेका नहीं होता | अतण्‌व 
व्यावहारिक, प्रापश्चिक सद्वितीयता और अपारमार्थिकता अच्युतकी पारमार्थिकता 
और अक्वत्तीयताको प्रच्युत करनेमें समर्थ नहीं है | अच्युतके अच्युतका सत्यत्व 
घटादिके सत्यत्वके समान ही नहीं, प्रद्युत अच्युतका अच्युत सत्योंका भी सत्य है | 
जैसे राजराजः इत्यादि स्थलॉ्म प्राथमिक पट्ठथन्त राजपदवाच्यकी अपेक्षा तदुत्तर- 
भावी प्रथमान्त राजपदवाच्यका उत्करप होता है अर्थात्‌ आपेक्षिक प्रजाओंकी 
अपेक्षा यतकिश्वित्‌ ऐेश्वर्यशाली व्यक्तिविशेष राजपदवाच्य होता हुआ भी पूर्ण 
शेथर्गशाली सम्राट या राजराजकी अपेक्षा श्र॒जा ही होता है, वैसे ही शुक्तिरृप्य, 


4 भेजते 


रज्जुसप आदि म्रातिभासिक असत्य पदार्थोकी अपेक्षा सत्य भी आकाशादि सत्यके 
सत्यभूत सर्वथा अवाध्य परिपूर्ण परब्नह्नकी ओक्षा असत्य ही हैं । अर्थात्‌ जैसे कि 
जीव और जगत स्वरूपकी अपेक्षा परमात्मस्वरूपका वैरक्षण्य सर्ववादिसम्मत है । 

अच्युतके सिद्धान्तमें जगदादिंके सत्यत्वकी अपेक्षा परमात्मस्वरूपके सत्यलमें 
भी वैकक्षण्य है। अच्युतके सिद्धान्यमें अच्युतके अंशभूत जीव अच्युत ही हैं । 
अच्युतस्वरूप जीवोंको अच्युतसे च्युत करनेवाढ्य जाम्रत्‌, स्वम और सुपुप्तिका कार्वे- 
कारणरुप प्रपश्न ही है | इन कार्यकारणात्मक उपाधियोंके साथ तादात्याध्याससे 
ही अच्युतांशभूत जीवोंका अच्युत भी अनन्तचैतन्यानन्दस्वरूप ्रच्युत-सा ग्रतीत 
होता है। अच्युतकी अच्युत स्मृतिसे ग्राप्त अच्युतकी अच्युत प्रसत्नतासे विश्न- 
समूहभूत जाग्रदादि प्रपश्धक्ना विकयन होता है। तदनन्तर स्वरूपभूत 
जाग्रदादिकस्पनातीत अनन्तस्वरूपके साथ अनन्तकाल्के लिए तादात्यापन्न होकर 
अच्युतांशंभूत जीव अच्युत ही हो जाता है । 

इस तरह अच्युतकी असीम अनुकम्पासे अच्युत-सम्बन्धी सभी पदार्थ 
अच्युत ही हैं । अच्युतके मूल भी 

अनादिनिधना नित्या वागुत्सष्टा स्वयम्भुवा! # 

इत्यादि स्वृतिके अनुसार अच्युत वेद, तन्मूलक स्मृति, इतिहास, 
पुराण आदि सत्‌ शाद्ध ही हैं। सतशास्रप्रतिपादित अच्युतादरणीय समस्त 
साधनकराप भी अच्युत फलके साथ अव्यमिचरित सम्बन्धवाले होनेके काट 
अच्युत ही हैं और अच्युत्में ही अच्युतका परम तांतर्य है ) 

: इस प्रकार स्वरूप, साधन, साध्य और स्मृति विषय-ये सभी अच्युत 
स्वरूप हैं । इसी वास्ते अच्युतका अच्युतत्व सर्वथा' अव्याहत है । वास्तवमें 
अच्युतसे अतिरिक्तकी अच्युतप्राप्ति सम्भावित भी नहीं है। कारण कि अन्यका 
अन्यमाव या स्वरूपनाश दाशैनिकोंकी इृष्टिमें एक ही बात है । अतएव जीव 
अच्युतका अंश होकर भी यदि अच्युत स्वरूप न हो तो उसका औपचारिक 
भी अंशाशिभाव उपपन्न नहीं हो सकता, कारण कि अनन्त, कृूटस्थ, निर्विकार 
अच्युत तत्तमें कला या सण्डरूप अंश अत्यन्त ही असम्भावित है । औपाधिक 
धटाकाशादिवत्‌ औपाधिक ही अंशाशिभाव हो सकता है | अतण्व आकर्षण या 


अलिजननन्‍>ननन 


+ भगवान्‌ ब्रह्माजीने आदि और अन्तरहित नित्य वाणीका उपदेश किया । 


अच्युततत | थ्‌ 
प्रीति भी सजातीयमें उपपन्न हो सकती है। अत्यन्त विजातीयमें यह सर्वथा 
असम्भावित है । इसीलिए अच्युतकी बहिरज्गता, सोपाधिक और सातिशय 
प्रेमास्पदता, अनात्मता आदिके भयसे अत्यन्त अन्तरह्न, स्वयंप्रकाश एवं 
निरतिशय और निरुपाधिक प्रेमास्पदभूत प्रत्यगात्मके साथ अमेद द्वारा अच्युत 
अच्युतकी अन्तरतमता, स्रयप्रकाशता और निरुपाधिक तथा निरतिशय प्रेमास्पदताके 
प्रर्यापनका प्रयत्ञ करता हे । तात्य्य यह है कि भगवती श्रुतिने अच्युतको 
स्वीवभासक बतलाया है । अच्युतके भानके अनन्तर ही अच्युतभास्य भावोंका 
भान अभिज्ञसग्मत है--'तमेव भान्तमनुभाति सर्वम! । परन्तु यदि अच्युत 
पराकृतत्त्व है, तो उसकी स्वयंप्रकाशता असिद्ध एवं असम्भावित है। हाँ, 
यदि अच्युत सर्वद्श्यावभासक, सर्वान्तरतम और प्रत्यगात्मरूप ही है, तो उसकी 
स्वयंप्रकाशता सम्भावित एवं प्रसिद्ध ही है। अतणव भगवती श्रुति प्रसिद्ध ' 
विज्ञातृस्वरूपसे ही अच्युततत्तका निर्देश कर कहती है--- 


'बिज्ञातारमरे केन विजानीयात! 


अतण्व अच्युतके सिद्धान्तमें अच्युत अच्युतस्वभाव प्रत्गाल्ाका, परम 
अन्तरह् वास्तविक स्वरूप ही होनेसे, निरतिशय एवं निरुपाधिक प्रेमका आस्पद॒ 
है। एज उसके नित्यसिद्ध तादात्यरूप सम्प्रयोगमें उपद्ववरूप जाप्रदादि 
डतदर्शन ही हैं। जाग्रदादि द्वैतदर्शनरूप उप्र या विध्नोंसे अच्युतके अच्युत- 
दौदात्यसम्पयोगका तिरोभाव ही अच्युतांशभूत जीवोंके लिए अनन्त दुःख 
एवं नाथ है | 

पप्रिय-वियोग सम जग दुख नाहां! 

अतः जाग्रदादि द्वतदर्शन ही अच्युत-स्वभावके निराकरणका मूछ कारण 
है। अच्युतस्वरूपका साक्षात्कार जाग्रदादि द्वेतदर्शनके निराकरणका निदान 
है। जामद्ादि द्वेतदर्शनका निराकरण कर अच्युतांशभूत जीवोंका आपने 
प्रियतम परमंग्रेमास्पद विज्ञानानन्द्धन अच्युततत्वके साथ अच्युततादात्यरूप 
सम्पयोगसम्पत्ति ही परम पुरुषाथ है । उसीके सम्पादनमें अच्युतका 
महातात्न है । यही अच्युतका अच्युतत्व है । 
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१० | जच्युत॑ 
परम सुखी होनेका उपाय 


[ छेखक -यतिवर श्रीमोलेवावार्जा महाराज ] 


काशीवासी विश्वनाथकी जिसके ऊपर पा होती है, उसीको अपना कल्याण 
करनेकी इच्छा होती है, यानी संसाररूप महादुःखसागरसे छूट कर स्वन्साप्राज्य 
कैवल्यपद प्राप्त करनेका विचार होता है, इतना ही नहीं, धन, धाम, शे्र्य, 
सुत, दार, विद्या आदिकी प्राप्ति भी गशिशेखरके अनुअहसे ही होती हे । 

शिवशइर और प्रभाशइर दो युवक एक-साथ एक ही कालेजमें, एक ही कक्षामे 
पढ़ते थे और परस्पर गाढ़े मित्र थे । दोनों ही कुठीब और ढौकिक संपत्तिसे 
संपन्न थे । कालेजसे निकलनेके वाद कई वर्ष तक दोनों मित्रोंका विश्ोग रहा, 
मिल न सके, क्योंकि प्राणियोंका संयोग-वियोग भी गग्ञाधर महादेव अधीन हे | 
बहुत दिनोंके बाद एक वर्गीचेमें दोनोंका सम्मेड़न हुआ। दोनोनि परस्पर गले मिलकर 
आलिज्ञन किया और जैसे श्रीकृष्ण और सुदामाजीने वहुत दिन पीछे मिसनेंके 
कारण ग्रेमके आंसु बहाये थे, इसी प्रकार दोनोंने बड़ी देर तक प्रेमाश्र वहाये | 
पीछे एकान्त स्थानमें बैठ कर दोनों मित्र इस प्रकार बात-चीत करने लगे--- 

प्रभाशइर--भाई ! जैसा मैंने आपको कालेजमें देखा था, वसा ही अब 
भी देखता हैँ । किसी प्रकार आपमें परिवर्तन नहीं हुआ, यानी जैसे आप 
पहले हृ्ट-पुष्ट थे, वैसे ही अब हैं। शरीरकी कान्ति और मुखका तेज तो ण्द्दे 
से भी अधिक है। आपका मुख देखनेसे आपकी भीतरी शान्तिका अनुमान 
होता है। आप बहुत ही शान्त माहम होते हैं । क्या आपने ध्यान-समाधि सिद्ध 
कर छी है या भगवानके पावन चरित्रोंका आपने पटन-पाठन फ़िया हैं अथवा 
शम, दम आदि अन्य साधन किये हैं ? किसी साथनके विना तो ऐसी शान्ति प्राप्त 
नहीं हो सकती । जब आप बोलते हैं, तब फूलोंकी. झड़ी-सी लग जाती है, 
चेहरा कुंदन-सा चमकता है, आखे प्रेमरससे पृण हैँ, फिर भी उनकी 
तरफ मैं देख नहीं सकता | पहले तो आप ऐसे नहीं थे । थोड़े ही दिनोंमें आपका 
कायापलूर कैसे हो गया १ क्या कोई कल्प तो आपने नहीं किया है? भेरे पास 
भी जाशुतोष महादेवके अनुगहसे धन, धाम आदि समग्र सांसारिक सुसकी 
सामग्री मौजूद है, फिर भी मुझे शान्ति नहीं है । यचपि उपरसे हृष्ट-पष्ट दिखायी 
देता हूँ, परन्तु पूर्वका-सा सामथ्य मुझमें नहीं है, पूवकी अपेक्षा ऊपरसे भी कुछ- 


>> 
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न-कुछ न्यूनता ही है। क्या आपको वहुत-सा धन तो कहींसे नहीं मिल गया 
है ! नहीं, नहीं, धनसे ऐसी शान्ति नहीं हो सकती, धनसे शान्ति होती तो 
मुझे भी होती, घनकी मेरे पास कमी नहीं है, परन्तु मुझे कि्वित्‌ भी शान्ति 
नहीं है । इससे सिद्ध होता है कि धनसे आपमें ऐसा पख्ि्तेन नहीं हो सकता, 
कोई अपूर्व वस्तु ही आपको प्राप्त हो गई है, ऐसा अनुमान होता है | वह 
वस्तु मुझे भी, यदि में उसके पानेका अधिकारी होऊँ, तो बतलाइए और मुझे 
भी अपने समान सुखी और शान्त बनाइए | 

शिवशहूर--( प्रसन्न होकर ) मित्र ! यद्यपि आप मुझे पहलेसे ही प्यारे हैं, 
तथापि आपके इस प्रश्नसे आप मेरे और भी परम प्रिय हो गये हैं । जो कुछ मुझे 
प्राप्त हुआ है, जिसके कारण मुझे अपूर्व शान्ति प्राप्त हुई है, वह वस्तु मैं आपको 
* अबृरय ही बतलाऊँगा। सुनिए, न तो मैंने ध्यान-समाधि सिद्ध की है और न जप, तप, 
शम, दम आदि साथनोंका अभ्यास ही किया है। साधनोंके अभ्याससे कुछ मिलता भी 
नहीं है, जो कुछ मिलता है, वह दृषभध्चज उमानाथकी कृपासे ही मिलता है, ऐसा 
मेरा दृढ़ निश्चय हे । धन मेरे पास पहलेसे है ही, यह आपसे भी छुपा नहीं है । 
भूमादेवने मुझे भूमिके कई ग्राम दे रकखे हैँ, उनकी आमदनी पर्याप्त है।मैंने अपने 
आमसे बाहर एक मैदानमें चार कुटियाँ वना रक्‍्खी हैं, पाँच चार सन्त महात्मा 
उनमें प्रायः नित्य ही रहा करते हैं। दो चले जाते हैं, तो दो और आ जाते हैं । 
इस्ट प्रकार चार पाँच नित्य बने ही रहते हैं। उनकी में यथाशक्ति सेवा करता 
रहता हैँ, उनका सत्संग करता हैँ और उनके मुखसे वेदान्तका श्रवण किया 
करता हैँ। स्वयं भी वेदान्तग्रन्‍्थोका अवलोकन करता रहता हूँ, इसीसे 
मुझे परम शान्ति प्राप्त हुई है । 

प्रभाशक्वर--मित्र ! क्या वेदान्तके श्रवणमात्रसे ही आपको शान्ति प्राप्त हो 
गई है? सुना है कि श्रवणमात्रसे आत्माका साक्षात्कार नहीं होता, श्रवण किये गये 
तत्वका मनन करना पड़ता है, मनन किये गयेका निदिध्यासन करना पड़ता है । 
चिरकाल तक निदिध्यासन करनेंसे विपरीत भावनाके निदृत्त होनेपर आत्मसाक्षात्कार 
होता है, नहीं तो आत्माका साक्षात्कार नहीं होता । आपको वेदान्तके श्रवणमात्रसे 
शान्ति कैसे प्राप्त हो गई? और आपके मुखसे, वचनसे और चेष्टासे शान्ति झछक 
रही है । इसलिए आपको शान्ति तो अवश्य ही प्राप्त है; इसमें संदेह नहीं है । 
क्या यह केवल श्रवणसे ही हो गई ! 
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शिवशहर--भाई ! जिसका मन शुद्ध होता है, उसको अवणमात्रसे ही 
तत्त्वका साक्षात्कार हो जाता है, अशुद्ध मनवालेको श्रवणमात्रसे ज्ञान नहीं होता, 
किन्तु उसे चिरकालू तक मनन और निदिष्यासन करना पड़ता हैं। बात यह हूं 
कि मुरुसुखसे महावाक्येंके तापत्यैका निश्चय करना अवण है, अवण किये गये तत्तको 
समझना मनन है और मनन किये गयेका ध्यान करना निद्िष्याम्नन हैँ। झुद्ध 
मनवाल्य ये तीनों एक-साथ ही कर सकता है, अश्ुद्ध मनवाठ एक-साथ नहीं 
कर सकता, उसको तीनों क्रमसे करने पड़ते हैं। इसमें राजा अलकका दृष्टन्त 
प्रमाणझुप है । 

रानी मदारुसाके पाँच पुत्र थे । उनमें अलक॑ सबसे छोटा था। अह्कके 
चारों बड़े भाई तो होश सभालते ही माता-पिताकी भाज्ञा लेकर राजपाटपर लात 
मार कर बनको चले गये थे । अलर्कको उसके माता-पिताने राज्य करनेके लिए 
रोक लिया था, क्योंकि प्रजाका पाठत करना ही राजाका परम धर्म है। माता- 
पिताके वनमें चले जानेपर अलक काशीका राज्य करने छगा। एक दिन उसके 
भाई अपने मनमें विचार करने ढूंगे-- 

हम सब तो दुःखके आगार जगतकों छोड़कर नित्य निरन्तर अ्रग्नक्ा 
अनुसंधान करते हुए सर्वदा ब्रह्मानन्दर्म मग्न रहकर जीवन्मुक्तिके सुखका आनन्द 
लेते हैं, देह-त्यागके पश्चात्‌ कैवल्य स्वराज्यकों अवश्य ही प्राप्त हो जायेंगे, परन्तु 
हमारा छोटा भाई संसार दरू-दरूमें फेस गया है, जीवन्मुक्तिका सुख तो उसको 
होगा ही नहीं, आत्नज्ञान भी उसे है या नहीं, इसकी परीक्षा करनी चादिण । 
यदि न हो, तो उसे मल्युके मयसे निभयकर देना हमारा कर्तव्य है। श्रद्मवेत्ताके 
कुरुमें कोई अन्नह्मवित्‌ नहीं होता, ऐसा वृद्ध पुरुषोंका मत है। इसलिए 
आलज्ञानका उपदेश देकर हमें उसको राजपाट्से विमु्त करके मोक्षकी ओर 
प्रवृत्त कर देना चाहिए | । 

ऐसा विचार कर अन्य राजाओंसे सेना मॉगकर अथवा अपने योगवल्से ही 
मायिक सेना रचकर चारों भाइयोंने चारों तरफसे चढ़ाई करके काश्ीपुरीकों घेर 
लिया। यह समाचार सुनकर अढर्क घबराया, मंत्री आदिसे सम्मति ली, तो 
किसी प्रकारका निश्चय न कर सका। रानी मदाल्सा एक पत्र अरर्कको दे 
गई थी और कह गई थी कि जब कोई महासंकट आबे, तब इस पत्रको 
खोलना, नहीं तो अुजामें वॉधे रहना | अछर्कने उस पत्रकों खोलकर देखा, तो 
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उसमें छिखा हुआ था--शुद्घो5सि बुद्धोडसि निरज्ञनोडसि संसारमायापरि- 
वर्जितो5सि? | उसको पढ़ते ही अपने पूर्वसंस्कारोंके बलसे अथवा तत्त्वदर्शी माता- 
पिताके रजवीयके प्रभावसे, जैसे अष्टावक्र गुरुको तन, मन, धन दक्षिणामें दे देनेके 
वाद विदेहराजका मन विरुद्ध होकर ब्ह्माकार हो गया था, वैसे ही अलकका 
मन अमन हो गया और “तदा द्र॒प्टुः स्वरूपेब्वस्थानस” इस न्‍्यायके अनुसार वह 
स्वस्वरूप ब्रह्ममं स्थित हो गया । उसने अपनेको सर्वत्र परिपूर्ण शुद्ध, बुद्ध, 
निरक्ञषन पाया । उसका देहादिका अध्यास निवृत्त हो गया और उसने चारों 
भाइयोंको इस प्रकार पत्र छिखा--- 

हे राजाओ, है शूरवीरो, प्रजाका रज्ञन करनेवालेको विद्वान राजा कहते 
हँ तथा काम, क्रोध आदि श्त्रुओंका वेग जिसके घैर्यक्रो न डिगा सके, 
उसको वेदवेत्ता झूरवीर कहते हैं। यदि आपने प्रजाका रज्नन करनेंके लिए 
काशीपुरीपर चढ़ाई की है, तो आपका भरा हो, आ जाइए, राज्य आपका 
है, प्रजाका पालन कीजिये और मुझे बन जानेकी आज्ञा दीजिये | वनमें जाकर में 
आत्मानुसन्वान करता हुआ आपके अनुगहसे अपने सनातनस्वराज्यपद विदेह- 
केवल्यको प्राप्त हो जाऊँगा । आप मेरे गुरु हैं, में आपका शिष्य हँ। मनसे, 
धनसे और कायासे आपका शिष्य हूँ। राज्यके भारसे मुक्त हो जाना और ईश्वरा- 
नुसन्धानमें संरुम होना, मुझे आपकी कृपासे ही प्राप्त हुआ है, इसलिए आप 
मुझे" अपनी आत्मा कछासपति उमानाथसे भी अधिक प्यारे हैं। आपको करोड़ों 
वार नमस्कार हैं। यदि आपने युद्ध करनेके अभिप्रायसे मेरे ऊपर 
आक्रमण किया है, तो मं समझता हैँ कि आप मुझे देहरूप वन्धनसे छुड़ानेके 
लिए, कवल्यपद प्राप्त करानेंके लिए अथवा लोकमें यश्ञ प्राप्त करानेंके लिए आये 
हैं, इसलिए आप तलवार लेंकर चारों एक साथ अथवा एक-एक करके मैदानमें मेरे 
सम्मुख आ जाइए | मनुप्य-द्वरीर यद्यपि दुरूम है, फिर भी मेरा प्रयोजन उससे सिद्ध 
हो गया है, मुझे उसमें आसक्ति नहीं है । यह क्षत्रियका शरीर है, यदि युद्धमें काम 
भा जाय, तो अति उत्तम है। दान देना क्षत्रियका परम धर्म है, हमारे पूर्वजोंने 
युद्धदान देनेमें कमी संकोच नहीं किया है, इसलिए आप यदि युद्ध मांगते हैं 
तो में सब प्रकारसे तैयार हँ। क्षणमकछुर शरीरके सुखके लिए, राज्य पानेके 
ढिए प्राणियोंकी हिंसा करना में राजाका धर्म नहीं समझता । हाँ, अपने धर्मकी 
रक्षा करनेके छिए अपने प्राण दें सकता है। * 
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छोटे भाईका धीरता, वीरता और उदारताका प्रकाशक पत्र पढ़कर चारों भाई 
बहुत ही प्रसन्न हुए। सबने आकर छोटे भाईकों गले लगाया और इस अकार 
आशीवोद देंकर अपने अपने स्थानकों छौट गये । आश्रीर्बादके वचन थे हँ--- 
हे सहोदर ! तेरी परीक्षा हेनेंके लिए हमने तेरे ऊपर चढ़ाई की भी, तू ज्ञान, 
विराग और ईश्वमत्तिसे युक्त है । राज्य करनेंके योग्य है | तेरे शुद्ध विचार 
देखकर हम चारोंको वहुत ही संतोष हुआ है। तेरी बुद्धि इसी प्रकारकी 
सर्वदा शुद्ध बनी रहे। तुच्छ राज्यपाटका लोभ तेरे मनमें न आवे। अपने करतंब्यको 
न भूलकर तू सदा अपनी आत्मा शम्भुका अनुसंधान करता हुआ प्रजाका रज़्न 
करें। मृल्युकोकमें सब मनुष्य रोते हुए आते हैँ, रोते हुए ही चले जाते हैं । 
कोई विरठा माईका छाल ही यहां अपना यश्ञ फेलाकर हँसता हुआ केलाश्पतिके 
परमधामको चढा जाता है, जहांसे फिर यहां छौटकर नहीं आता, वही धन्य है, 
उसीका जन्म सफल है, तू भी ऐसा ही हो, ऐसा ही हो । इति शम्‌ । 

ऐसा उपदेश और आशीवाद देकर चारों भाई अलर्ककी वुद्धिकी प्रशंसा 
करते हुए विचरने छगे और अलुक राज-काज करने लगा। अन्‍्तमें वनमें 
जाकर आत्मानुसंधान करते हुए उसने देहका त्याग किया । 

अब्र आपकी समझमें आ गया होगा कि चेदान्तश्रवणमात्रसे किसी किसी विल- 
क्षण बुद्धिवालेको ब्रह्माम्माका साक्षाक्ार हो जाता है, जिसकी ऐसी विशुद्ध वृद्धि 
नहीं होती, उसको श्रवण, मनन तथा निदिध्यासन करनेसे त्ह्मका साक्षात्कार हो आता 
है, इसमें भी मनन और निदिध्यासनका कारण होनेसे बेदान्त-श्रवण ही मुख्य है। 

प्रभाशइर--कोई कोई सन्त महात्मा गोविन्द गुणगानकों ही अेयका परम 
साधन बताते हैं, आपका कथन उससे विरुद्ध है, इसका समाधान में आपके 
मुखसे सुनना चाहता हूँ | 

शिवशइर--भाई इसमें शब्दोंका ही भेद है, अर्थका भेद नहीं है, जो 
गोविन्दगुणगान है, वही वेदान्तश्रवण है और जो वेदान्तश्रवण है, वही 
गोविन्दगुणगान हैं। गोविन्दशब्दमें गो और विन्द दो पद हैं। गो नाम 
इन्द्रियोंका है और विन्द नाम प्राप्त होनेका है, जो इन्द्रियोंको प्राप्त हो गया 
हो, उसका नाम गोविन्द है। इस व्युथत्तिसे गोविन्द नाम सगुग अश्क्ना है। 
शतिका नाम भी गो है, जो भ्रुतिके सिवा अन्य किसी प्रमाणसे श्राप्त न हो 
यानी श्रुतिस ही जाना जाय, उसका नाम गोविन्द है। इस व्युलत्तिसे 
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निर्विशेष ब्रह्मका नाम गोविन्द है | गोविन्दगुणगानमें गानपद चिन्तन और 
धारणका भी उपरक्षण है, इसलिए गोविन्दगुणगान करना, चिन्तन करना और 
घारण करना अयका मांगे है, यह इस वाक्यका अर्थ हुआ | गोविन्द सविशेष और 
निर्विशेष ब्रह्मका नाम है, यह ऊपर कहा ही गया है । वेदान्तमें भी इन शब्दोंका 
अत्रण कराया जाता है, श्रवण और गान दोनों वा्णीके व्यापार होनेसे एक ही 
हैं, चिन्तन और मनन दोनों पर्याय हैं एवं धारण और निदिध्यासन भी पर्याय हैं, 
इसलिए गोविन्दगुणगान और वेदान्तश्रवण दोनोंका एक ही अभ है, दोनोंमें 
भेद नहीं है। इस वेदान्तश्रवणसे ही मुझे परम शान्ति प्राप्त हुई है। यदि 
आपको सर्वदाके लिए सुखी और स्वतन्त्र होनेकी इच्छा है, तो नित्य निरन्तर 
चेदान्तका श्रवण किया कीजिये। परम शान्ति प्राप्त करानेवाला यही उपाय 
है, ऐसा मेरा अनुभव है और शुकादि अन्य महात्माओंका भी ऐसा ही मत है | 

प्रभाशइूर अपने मित्रके कथनानुसार वेदान्तश्रवणमें तत्पर हो गया और 
धीरे बारे झान्तिको ग्राप्त होता हुआ अन्तमें सुखरूप सदाशिव अपनी आत्माका 
साक्षाक्तार करके परम सुखी हो गया। 

चेदान्तश्रवण देहाध्यासका मिटानेवाला, चिद्‌-जड़अन्थिका खोलनेवाला, आत्मा 
और अनात्माका विवेक करानेवाढा, परम शान्ति देनेवाढ और नरको नारायण 
बनानेवाला है, इसमें किश्वित्‌ भी संशय नहीं है, क्योंकि यह वात श्रुति, स्मृति, युक्ति 
और विद्वानेकि अनुमवर्से सिदृध है । फिर भी 'श्रवणायापि वहुमियों न रभ्यः! 
इस न्यायके अनुसार वेदान्तका श्रवण-श्रावण अनेक जन्‍्मोंके पुण्य और अन्त्यीमी 
काशीश्वरकी कृपाके बिना नहीं होता । यदि कोई कहे कि वाल्मीकि, वसिष्ठ, व्यास 
आदि महात्माओं द्वारा मुमुक्षुओंके हितके लिए रचे गये बहुतसे ग्रन्थ हैं, तब यह 
कहना असंगत ही हे कि वेदान्तश्रवण दुःसाध्य है, तो यह कथन यद्पि ठीक 
है, फिर भी ये अन्य संस्कृत वाणीमें होनेसे अत्यन्त हिट हैं, विद्वानोंके समझाये 
बिना साधारण पृरुषोंकी समझमें नहीं आ सकते । सन्त महात्मा ग्रायः एकान्तर्मे 
बांस करते हैं, कहीं कोई एकाध महात्मा ही वेदान्तका प्रवचन करते हुए दिखाई 
देते हैं। बेदान्तको सरल भाषामें समझानेवाढा 'ेदान्तकेसरी' के सिवा दूसरा 
पत्र नहीं है । यह पत्र भी कलेवरमें बहुत छोटा है, ऐसा देखकर “अच्युत' नामक 
पत्रके संरक्षकोंने वड़े कलेबरमें वेदान्तके गूढ़ रहस्थको सर रीतिसे समझानेका 
वीड़ा उठाया है । गंगाधर काशीपति उमानाथ सदाशिवकी ही ऐसी प्रेरणा हुई 
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है कि अच्युत' वेदान्तके गूढ़ रहस्यका प्रचार करें। यह पत्र प्रसिद्ध महात्ा 
गंगातीरवासी अच्युत मुनिके स्मारकरूपमें प्रकाशित हुआ है और अच्युत 
भगवानके तत्तका ही विवेचन करना इसका मुख्य उद्देश है, इसलिए इसका 
नाम “अच्युत” है | आशा है कि यह पत्र अपना उद्देश्य पूरा करनेमें सफलता 
प्राप्त करेगा और भारतवासी श्रेयकाह्ली इससे छाम उठाकर परम पुरुपार्थ सिद्ध 
करेंगे | ३० तत्सत्‌ 
अच्युत' पढ़िये प्रेमसे, समता मनमें आय । 
जच्युत शंकर दर्श ढे, शोक मोह भव जाब ॥ 
शोक मोह भय जाय, सृत्युसे हो छुटकारा । 
माया मायाकार्य, विलय हो जावे सारा ॥ 
भोला ! पढ़ वेदान्त, स्वाद आवेगा अदभुत । 
तज दे सब व्यापार, शम्भु मज चिन्मय अच्युत ॥ 


>ज-+ औं++ 


के 
भाथता 
[ रचयिता--सेठ कन्हेयाहालजी योयनका 'दासहरिः ] 


अवकी नाथ लेहु निभाय | 
यदपि हो कामी कुटिल पे नाथ सरल सुभाव। 

तीच हैं! अति पतित परनिन्दकरु अघी अधाय ॥ 
खान सब दुरगुननकी हों अधहु गये हराय | 

नाहि तन-धन-बुद्धि-बछ मोहि नाहि कोझू सहाय ॥ 
राखि लेहु निरावलम्वहि युगल करन बढ़ाय , 

सोच हियकी कहीं हरि जो देहु तुम विसराय । 
तो न फिर तिहँ छोकमें कोड मोदि जो अपनाय | 

दास हरी' निज विरदकी प्रभु छाज राखहु धाय । 
कह-ुँ कलंक न पतितपावन नाममें छगरि जाय || 
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भगवान श्रीशइराचार्य 


( लेखक--महामहोपाध्याय पं० गोपीनाथ काबिराजजी एम्‌० ए०, 
मरिन्सिपलछ, गवर्नमेण्ट संस्कृत कालेज, बनारस ) 


आनन्दकन्द भगवान्‌ श्रीक्षष्णचन्धने श्रीमद्भगवद्गीतामें अरजुनकों उपदेश 
देनेंके बहाने श्रीमुखसे यह प्रतिपादन किया है कि जब-जब देशमें धमका हास 
और अध्मकी अभिवृद्धि होती है एवं जब-जब किसी भी कारणसे घमराज्यमें 
उच्छुछ्डुलता तथा वैषम्य आदिका आविाव होता है तब-तब मैं अपनी मायाका 
अवढम्बन कर धर्मसंस्थापनके लिए जगतूमें आविर्भूत होता हूँ । जन्ममृत्युरहितं 
प्राकृतसम्बन्ध-विवर्जित सर्वेभूतोके अन्त्योमी परमात्मा केवल जगतके कल्याणके 
लिए देश तथा काठके उपयोगी शरीरको धारण करते हैं, क्योंकि स्थूल जगतमें 
स्थूलभावसे कार्य करनेंके लिए स्थूल रूपका परिग्रह आवश्यक होता है। 
अनन्त शक्तियोकि परमाश्रयस्वरूप परमेश्वर प्रयोजनके अनुसार तत्‌-तत्‌ शक्तियोंको 
अमिव्यक्त करनेंके लिए स्वेच्छासे तदयोग्य शरीरका अहण किया करते हैं । 

जिस समय भगवान्‌ श्रीशझराचार्य आविर्भूत हुए थे उस समय देशमें 
सद्धमका अनुष्ठान श्रायः छुछ हो गया था । फेवर इतना ही नहीं, उसका 
स्वरूमज्ञान भी उच्चकोटिके इने-गिने महापुरुषोंमें ही सीमित रह गया था | 
परमात्माकी ज्ञानशक्तिने ही उस अज्ञानप्रधान समयमें श्रीशइ्राचार्यके रूपमें 
प्रकट होकर देशव्यापक अज्ञानान्धकारको दूर कर देशके एक कोनेसे दूसरे कोने 
तक बेदिक धर्म-कमंका एकछत्र साम्राज्य स्थापित कर दिया था। “शह्गरः 
शह्ढरः साक्षात्‌? इत्यादि वचनोंके अनुसार शह्जराचार्य लोकगुरु भगवान्‌ शह्जरके 
अवतार थे, यह सर्वत्र प्रसिद्ध ही है। | 





# यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिभवति भारत !। 
अभ्युत्यानमधर्मस्य तदात्मानं॑ स॒जाम्यहम्‌ ॥ 
$ कलौ रो महादेवो छोकानामीश्वरः परः । 
तदेव साधयेननृणां देवतानाव देवतम्‌ ॥ 
करिष्यत्यवताराणि शझरो नीलछोहितः । 
श्रौतस्मातैप्रतिष्यथ भक्तानां_हितकाम्थया ॥ 
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कुछ छोगोंफों यह सन्देह हो सकता है कि भगवात्‌ ग़ड्राचायने आविभत 
होकर ऐसा कौन-सा अमिनव सिद्धान्त प्रकट किया या धर्मका प्रचार किया जिससे 
यह प्रतीत हो सके कि उन्होंने जगतका अवतारोचित अभूतपूर्व तथा लेकोत्तर 
कल्याण किया था ? वस्तुतः अद्वेतवाद अनादिकालसे ही तत-तत्‌ अधिकारियोंके 
अन्दर प्रसिद्ध था। उन्होंने प्रस्थानत्रयपर भाष्यका निर्मोण कर अथवा अपने और 
किसी व्यापारसे कौन-सा विशेष कार्य सिद्ध किया ! 

इस शद्जाका समाधान यह है कि यद्यपि अधिकारके भेदके अनुसार भरद्वित, 
द्वैत भादि मत अनादिकाढुसे ही प्रसिद्ध हैं, तथापि विश्वुद्ध अन्मद्गवेतवाद अंबदिक 
दार्शनिक सम्प्रदायके आविभीवसे एक प्रकार हुए-सा हो गया था। योगाचार 
तथा माध्यमिक सम्म्रदायमें एवं किसी-किसी तान्त्रिक सम्प्रदाय अद्वेतवादके 
नामसे जिस सिद्धान्तका प्रचार हुआ था वह विशुद्ध औपनिपद अश्यवादसे 
अत्यन्त मिन्न है। वैदिक धर्मके प्रचार तथा प्रभावके मन्द्र हो जानेसे समाज 
प्रायः श्रुतिसम्मत विशुद्ध अह्मयादको भूलकर अवेदिक सम्परदायों द्वारा प्रचारित 
अद्वैतवादका अहण करने रूगा था । हीनयान तथा महायानके अन्तर्भूत अश्टादश 
सम्प्रदाय ; शैव, पाशुपत, कापालिक, कालामुख अभृति महेश्वरसम्प्रदाय; पाश्चरात्र, 
भागवत प्रभृति वैष्णवसम्प्रदाय तथा गाणपत्य, सौर प्रसृति विभिन्न धर्मसम्प्रदाय 
भारतवर्षके विभिन्न देशेंमें फेक गये थे। स्थानविशेषमें आहत सम्प्रदायका 





उपदेक्ष्यति तज्जञान॑ शिष्याणां ब्ह्मयसंजितम्‌ । 

सर्ववेदान्तसारं हि धर्मान्‌ वेदनिदर्शितान॥ 
सर्ववर्णान्‌ समुद्दिश्य स्॒धर्मा ये निदाशिताः । 

ये त॑ आता निषेवन्ते येन केनोपचारतः ॥ 

विजिद्य कलिजान्‌ दोपान्‌ यान्ति ते परम पदम्‌। 

( कूर्मपुराण अ० ३० सछेक २२-३६ 

चतुर्मि: सह शिष्येस्तु शब्भूरोड्वतरिप्यति । 

व्याकुवेन्‌ व्याससूत्राणि श्रुतेरर्थ यथोचिवान्‌ ॥ 

स एवार्थः श्तेम्ाह्मः शझ्भरः सविता न ना । द 

| ( शि० पुराण ) 

दुश्चारविनाशाय श्राइभूती महीतले। 

स॒ एवं शइराचार्यः साक्षात्‌ कैवल्यनायकः | 
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प्रभाव भी कम न था । देशके खण्ड-खण्डमें विभक्त होनेंके कारण तथा मनुष्योंकी 
रुचि और प्रवृत्तिमें विकार आ जानेंके कारण श्रौतधर्मनिष्ठ एवं श्रौतधर्मसंरक्षक 
सावभौम चक्रवर्ती राजा भी कोई नहीं रह गया था, जिसके प्रभाव तथा आदशसे 
जनसमुदाय शुद्ध धरमके अनुष्ठानमें प्रवत्त हो सकता । 
ऐसी परिस्थितिमें वैदिक साधनाके परम रक्ष्य विशुद्ध अद्यतत्त्वविज्ञानकां 
म्लान हो जाना असम्मव न था। योगाचायसम्मत विशुद्ध विज्ञानसन्तति 
निर्विशेष चिदानन्दघन त्रह्मतत्त्वकी स्थानापन्न नहीं हो सकती है, क्योंकि विज्ञान- 
वादीका विज्ञान परमार्थतः क्षणिक है और सन्‍्तान कह्थित है। एवं शूत्यवादीका 
शून्य मिथ्याभूत संसारका अधिष्ठान न होनेके कारण अव्यमिचारी सत्यस्वरूप 
त्रह्मतत्वका स्थानापन्न नहीं हो सकता । तत्काल प्रचलित अद्वितवादोंके समर्थक 
तथा प्रचारकंगण विशुद्ध अद्वेतवादकी कलझ्लित करके अपने-अपने संस्कार, रुचि 
तथा सम्प्रदायगत वैशिष्टयके पोषणमें वद्धपरिकर थे। भगवान्‌ शहृराचार्यने 
अपने अम्थोम वेदानुमत निर्विशेष अद्वेत वस्तुका शाख तथा युक्तिके वल्से 
हढतापूर्वक प्रतिपादन कर केव विविध दवैतवादोंका ही नहीं, परन्तु आन्त अद्वैत- 
वादका मी खण्डन ही किया है । शुद्ध वैदिक ज्ञानमार्गका अन्वेषण 
करनेवाले विरक्त, जिज्ञास मुमुक्ष पुरुषोके किए यही सर्वप्रधान उपकार 
माना जा सकता है, क्योंकि भगवान्‌ शहर जैसे ढछोकोच्तर थीशक्तिसम्पन्न 
पुरुषक़ी छोड़कर दूसरे किसीके लिए नागाजुन, दि्नाग, असझ्ः वसुबन्धु और 
धर्मकीर्ति जैसे दा्शनिकोके युक्तिजालका खण्डन करना सरढ नहीं था। केबल 
इतना ही नहीं, अद्वैतसिद्धान्तका अपरोक्षतया स्वानुभव करके जगतमें उसके 
प्रचारके लिए तत-तत्‌ देश और कालके अनुसार मठादिस्थापन द्वारा ज्ञानोपदेशका 
स्थायी प्रवन्ध करना भी साथारण मनुप्यका कार्य नहीं था । 
पारमार्थिक, व्यावहारिक तथा ग्रातिमासिक मेदसे सत्तामेदकी कह्पना करके 
भगवान श्रीशइ्टराचार्यने एक विश्वांल समखयका मांग खोल दिया था, वह 
अपने-अपने अधिकारके अनुसार वेदमागरत निष्ठावान्‌ साथकके छिए परम हिंतकारी 
ही हुआ; क्योंकि व्यवहारभूमिमें अनुभवके अनुसार द्वैतभावका अज्नीकार करते 
हुए और तदनुरूप आचार, अनुष्ठान आदिका उपदेश देते हुए भगवानने दिखाया 
हे कि वस्तुतः वेदान्तोपदिष्ट अद्वैतमावसे शाखनुमत द्वैतमावका विरोध नहीं है, क्योंकि 
खुद्ध अहजानके उदयसे संस्कार या वासनाकी निदृत्ति, विविष प्रकारक कर्मोकी 


२० अच्युंत ५ 
निवृत्ति तथा चित्तका उपशम हो जानेपर अखिल द्वेतमावोंका एक परमाद्वितभावमें 
ही पर्यवसान हो जाता है । परन्तु जब तक इस प्रकार परा त्रह्मविद्याका उदय न हो 
तब तक द्वैतमावको मिथ्या कहकर द्वैतमावमूलक शाखविहित उपासना आदिका 
त्याग करना उनके सिद्धान्तके विरुद्ध है, क्योंकि अनधिकारीका अथीत्‌ जिसको 
आत्मानात्मविवेक नहीं हुआ है, जिसके चित्तमें पूर्णरूपसे वेराग्यका उदय नहीं हुआ 
है, जो साधनसम्पन्न नहीं है और जिसमें मुक्तिकी इच्छा तक उदित नहीं हुई है; 
उसके लिए वेदान्तज्ञानका अधिकार तक नहीं है| कर्मसे शुद्धचित्त होकर उपा- 
सनामें तत्पर होनेसे धीरे-धीरे ज्ञानी इच्छा तथा उसका अधिकार उत्यन्न हो 
जात है। अतण॒व व्यवहारभूमिमं अपने-अपने प्राक्तन संस्कारोंके अनुसार जो 
जिस प्रकार द्वैत अधिकारमें रहता है उसके लिए वही ठीक है। भगवान्‌ 
शह्वराचार्यजीका कहना यही है कि वह शाखसम्भत होना चाहिए, क्योंकि 
उच्छाखित पौरुषसे उन्‍्नतिकी आशा नहीं है। 

वर्णाश्रमधर्मका छोप होनेसे समाजमें धर्मविपर्यय अवश्यम्भावी है । भगवान्‌ 
शह्डराचार्यका सिद्धान्त है कि वर्णाश्रमधर्मका संरक्षण करना ही परमेशवरका 
नररुपमें अवतीण होनेका भुख्य प्रयोजन है। भगवान्‌ शह्लराचार्यके जीवन- 
चरित, शिष्योके प्रति उनके उपदेश तथा अन्थ आदिके पर्याढोचनसे 
प्रतीत होता है कि उन्होंने स्वय॑ भी वर्णीअमधमका उपकार करनेंके लिए ही 
समझ जीवन आत्मशक्तिका प्रयोग किया था, यह उनके अवतारत्वका ही चोतक 
है। ये शइररूपी शझ्वरावतार वैदिकर्मसंस्थापक, परमज्ञानमूर्ति, प्रज्ञा तथा 
कर्णके विग्रहस्वरूप महापुरुष वेद्िकिधमौवलम्बी मनुष्यमात्रके सर्वदाके लिए 
प्रणम्य है। 





भगवान श्रीशइराचार्यजीका सर्वमान्य अद्दैतसिद्धान्त 
( लेखक--महामहोपाध्याय पं० माधवश्ञास्त्रीजी भाण्डारी ) ु 


चिदानन्दाकारं जलदरुचि सारं श्रुतिगिराम्‌ , 
प्रजस्रीणां हारे भवजरूधिपार कृतवियाम्‌ । 
विहन्तुं भूभारं विदधदवतारं मुहुरहो 
महो वार वार॑ भजत कुशलारम्भकृतिनः ॥१॥ 
श्रीमद्भंगवत्पूज्यपादने अद्वेतमतकोी सार (रत्न ) रूपमें निकालनेंके लिए 
तीनों 'प्रस्थानों! पर प्रसन्ननाम्भीर भाप्य रचकर उपनिपत्समुद्रका जो मन्थन 
किया और नवनीतप्रिय श्रीकृष्ण भगवानने अपने उपनिषत्सारभूत गीता- 
शास्रमें बार-बार बतलाये हुए 'अनन्यता' योगको पुष्ट करनेके लिए उसी समुद्रमें 
से जो कई रत्न निकाले, पाटकोंके सामने उन रत्नोंका तथा उन्हीं रत्नोंसे बने 
हुए रत-मन्दिससथानीय अद्वेतसिद्धान्तका उपन्यास करनेंके लिए यह लेख 
प्रस्तुत किया जाता है | 
यह अद्वैत-सिद्धान्त सारे संसारके लिए श्ान्तिप्रदान करनेवाछा एक रल- 
मन्दिर है और इसका महान प्रासाद मुख्यरूपसे चार रल-््तम्भोपर खड़ा है। 
उन चार स्तम्भोंका विचार करनेसे मन्दिरकी सुदृढ़ता तथा सुखमयताका अना- 
यास निर्णय हो जायगा; इसलिए प्रथम उन्हींपर इृश्टिपात करना उचित है। 
अद्वेतसिद्वान्तके आधारभूत चार सिद्धान्तस्तम्भ 
१-अविद्याकों जस्म-मरणका मूल मानना, २-भूत, भौतिक आदि सारे 
संसारको मायानिप्पत्न मानना, ३-कारणके साथ कार्यकरी अनन्यता मानना 
और ४-तततज्ञानसे अविद्यानिद्त्तिपूषिक अपवगे मानना । ये चारों सिद्धान्त 
यदि सकल दार्शनिकोंके मतसे अड्जीकृत हो जाये, तो अद्वेतसिद्धान्त बिना 
किसी विरोधके सर्वमान्य हो जायगा। अतः यहांपर इन अवान्तर सिद्धा- 
न्तोंकी सर्वमान्यतांका विचार करना अप्रासज्ञिक न होगा। उसके भी पहले 
अविध्याका वेदान्ति-सम्मत स्वरूप क्या है, यह स्पष्ट करना आवश्यक है | 
अविद्या अभावरूप नहीं, किन्तु भावरूप है 
विद्या! पदका उच्चारण करते ही सर्वसाधारणकी दृष्टिमें विद्यामा अभाव 
ही अविद्याका अर्थ आपाततः म्रतीत होता हैं। परन्तु 'नाभावादू भावोतत्ति/ 


३३ सुर 
इस न्यायसे अमावसे अस्तिता, रोग, द्वेव आदि अविद्याकार्यकी उसत्ति नहीं हो 
सकती, यह आश्षिप हो सकता है। अतः वेदान्ति-सम्मत अविद्याका स्वरूप वास्तवमें 
विद्याका अभाव नहीं है, किन्तु भावरूप है; यह समझना चाहिए । इसीलिए 
संक्षेपशारीरक्में ( १।३२० ) श्रीसवैज्ञात्ममुनिने कहा है-- 
'ाउमावता स्य घटते वरणात्मकलान्ाउमावमावरणमाहुरमावशौण्डाः । 
अज्ञानमावरणमाह च वासुदेवस्तद्भावरूपमिति तेन वये अतीमः ॥!' 
यह अविद्या (अज्ञान) अमावरूप नहीं है, क्योंकि यह अधिष्ठानका आब- 
रण करती है। आवरण करना यह अभावका काम नहीं है। अभावका परीक्षण 
करनेमें निपुण नैयायिकोंने अभावमें आवरणकारकता कहीं भी नहीं कही है। 
हमारी अविद्या तो आवरण करती है, जैसा कि श्रीमगवानने गीतामें 
कहा है-- 
अज्ञनेना 5 एदृतं ज्ञानं तेन मुह्नन्ति जन्तवः ।! ( गी० ५॥१५ ) 
धूमेना55नियते वहिरयथा 5 5दर्शों मेन च ॥ 
यथोल्वेना.5 5बृतो गर्भस्तथा तेनेदमावृतम्‌॥' #(गी० ३॥३८) इत्यादि । 
इससे निश्चित हुआ कि अविद्या भावरूप है और वह भावरूप कार्यको 
उत्नन्न कर सकती है, यह वेदान्तसिद्धान्त है । और अविद्याका नाश अधिष्ठानके 
साक्षाकारसे ही होता है, यह बात-- मु 
ज्ञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्ननः । 
तेषामादित्यवज्ज्ञानं प्रकाशयति ततरम |! 4 (गी० ४।१६), 
'तमेव विदिल्वा5तिमृलुमेति! इत्यादि प्रमाणोंसे निश्चित है । 
अब इस सिद्धान्तकी स्वेभान्यता देखिए | योगी छोग कहते हैं--- 
“अविदयास्ितारागद्वेषामिनिवेशाः पद्ंक्शा:! | ( यो० सू० २३ ) 





* अज्ञानसे ज्ञाके आइत होनेके कारण आणियोंकी मोह होता है। जैसे धूमसे बहि 
आबवृत रहती है, मलसे दर्पण आध्ृत रहता है और उल्बसे ( खेड़ीसे ) गर्म आइत 
रहता है, वेसे ही अज्ञानसे यह ज्ञान आबृत है। 

| ज्ञनसे जिनकी आत्माका अज्ञान नष्ट हो चुका है, उनका वह ज्ञान जैसे सूर्य घट, 
पढ आदि वस्तुओंको प्रकाशित करता है, वैसे ही परजहाकी अकाशित करता है। 

4 अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष और असिनिवेश--ये पाँच क्छेश हैं । अनात्मामें आत्म- 
चुद्धि--अविया, पुरुष और अन्तःकरणका अभेदभान--अस्मिता, सुखानुशयी ( सुख या छुख- 
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'क्ेशमूल: कर्माशयों दृष्टाहषजन्मवेदनीय: ( यो० सू० २।१२ ) 
सति मूले तद्विपाको जात्यायुभेंगा? ( यो० सू० २१३ ) 
अविद्या से ही अस्मिता, राग, द्वेप और अभिनिवेश होते हैं । यही पांच 
पर्वेवाली अविद्या कर्माशयकी कारण है। वह कर्माशय वर्तमान अथवा आगामी 
जम्ममें फल देनेवाला है। अविद्याके रहते ही जन्म, आयुष्य और भोगरूप 
त्रिविध विपाक हो सकता है, अन्यथा नहीं। उस अविद्याका नाश विवेक- 
ख्याति होनेसे ही होता है 'ऋतम्भरा प्रज्ञा! नामक तत्त्वज्ञान ही साक्षात्‌ विद्याका 
निवर्तक है, जैसा कि कहा है--“ऋतम्भरा च तत्न प्रज्ञा! # (यो० सू० १। ४८) 
तज्; संस्कारों उन्‍्यसंस्कारमतिबन्धी! । (यो० सू० १ | ५०) इत्यादि। 
इसी प्रकार अविद्यापदार्थका अज्ञीकार, तन्मूलक जन्म-मरण, और तत्त्व- 
ज्ञनसे अविद्याकी हानि इतनी बातें सांख्यमतमें भी विधमान हैं। जैसा कि 
सांख्यकारिका आदिमें कहा है-- 
'जानेन चापवर्गों विपयंयादिप्यते वन्धः !! (सा० का० ४४ ) 
धवं तत्त्वाभ्यासान्नास्मि न में नाहमित्यपरिशेषम्‌ । 
अविषर्ययाद्विशुद्ध केवल्मुतपद्यते ज्ञानम्‌ | ॥' ( सा० का० ६० ) 
कि बहुना, वेदान्तादिदरीनोंमें 'वास्तवमें न कोई वद्ध है और न कोई मुक्त 
है, किन्तु यह रज, तम आदि गुणोंका आभास है” इत्यादिरूपसे बहुशः जैसा 
वर्णित है, उसीकी छाया सांख्यकारिकामं देखिए--- ह 





साथनोंमें तृष्णाविशेष--राग, हुःख या दुःखसाधनोंमें निन्दात्मकक कघ--दवेप और शरीर 
आदि विपयोते मेरा वियोग न हो, इस प्रकारकी इच्छा अभिनिवेश है । 

# ऋतंभरा--की भी विपर्ययसे वाधित न होनेवाली प्रज्ञा तभी होती है, जब 
निर्मल्ता प्राप्त दो जाती है । 

| समाधिप्रज्ञेसे होनेवाछा संस्कार व्युत्यान आदिसे होनेवाले संस्कारोंका अति- 
बन्‍्धक ऐे । 
॥ | उक्त ऋमसे सांस्योक्त पचीस तत्त्वोके तत्त्यालोचनलक्षण अभ्याससे पुरुषको यह प्रकृति 
है, यह पुरुष है और ये पश्चतन्मात्राएँ हैं, प्रकृ्मादि पदार्थ में नहीं हूँ और मेरा 
शरीर भी नहीं है, मुझसे और शरीर आदि मिन्न हैं इतल्यादिर्प जो निरवशेप, 
संशयादिसे रहित विश्युद्ध, केवल पुरुषमात्रविषयक ज्ञान होता है, वही ज्ञान मोक्षकारण है, 
यह भाव है । “ 


२४ जच्युत 


तत्मान्न मुच्यते5द्धा न बध्यते नापि संसरति कश्चित्‌ । 
संसरति वध्यते मुच्यते च॑ नानाश्रया प्रकृति: #!! (सा० का० ६२) 
इसी प्रकार न्यायमतमें भी मिथ्याज्ञान, तम्मूलक संसार और तक्तज्ञानसे 
सिथ्याज्ञाननिवृत्ति और अपवर्गेका अज्ञीकार स्पष्ट शब्दोंमें किया गया हे---ुःख- 
जम्मप्रवृत्तिदोषमिध्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवर्ग:” (गौ० सू० १२) 
मिथ्याज्ञानले ही रागप्रेष होते हैं, रागह्रेपसे प्रवृत्ति, प्रदत्तिसि जन्म और 
जममसे ही दुःख होता है, अतः दुःखकी निवृत्तिके लिए जन्मसे छुटकारा पाना 
आवश्यक है, जन्‍्मके अमावके लिए प्रवृत्तिसे मुंह मोड़ना चाहिए, म्वृत्ति रोकनेके 
लिए राग-द्वेष हटने चाहिएँ और राग-द्वेषके हटनेंके लिए अनात्मामें आत्मबुद्धि 
इत्यादिरूप मिथ्याज्ञान हटाना ही जरूरी है, वयोंकि अनातमा्में आत्मबुद्धिरूप 
मिथ्याज्ञानसे ही सम्पूर्ण संसारपरम्परा चछती है। उस मिथ्याज्ञानकों हटनेंके 
लिए ही 'प्रमागप्रमेयसंशयप्रयोजनदृष्टान्तसिद्धान्तावयवतर्कनिणयवादजह्पवितण्डा- 
हेल्वाभासच्छलजातिनिग्रहस्थानानां तत्त्वज्ञानान्निःअ्रेयसाधिगम:! ( गौ० सू० १॥१ ) 
इस सूत्रसे सोलह पदार्थोका तत्ततज्ञान, उनमें भी 'आत्मशरीरेन्द्रिया्थवुद्धिमनः- 
प्रवृत्तिदोपग्रेत्ममावफलदुःखापवर्गासतु. प्रमेयम! (गौ० सू० १।९) इस 
सूत्रमं प्रतिपादित आत्मा आदि बारह अमेयोंका यथार्थ ज्ञान ही निःश्रयसके लिए 
मुख्य कारण बतलाया गया है | इस प्रकार ऊपर निर्दिष्ट चार सिद्धान्त-स्तम्भोंमें 
प्रथम और चतुर्थ सकलदाशनिकसम्मत होनेसे स्वेमान्य और विरोधरहित 
सिद्ध हुए। अतः इनको हम सर्वतन्त्र-सिद्धान्त कह सकते हैं, केवल प्रतितन्त्र- 
सिद्धान्त नहीं कह सकते । 
पदा्थमात्रका मायिकल्वसिद्धान्त 
पहले हमें यह देखना आवश्यक है कि वेदान्तिसम्मत मायिकृत्व कैसा 
है? मायिकल्व कहते ही सर्वेसाधारंगको आपाततः रज्जुसर्पके समान अथवा ऐम्द्र- 
जालिक पदार्थेके समान अ्क्रियाकारित्वरहित होते हुए भासमान होना ही 
मायिकलका अथ प्रतीत होता है | किन्तु सांसारिक सभी पदार्थ स्पष्टरूपसे अब 
क्रियाकारी हैं, अतः वे मायिक कैसे हो सकते हैं, ऐसा आश्षेप हो सकता है । पर 





# कोई भी पुरुष वद्ध या मुक्त नहीं है, किन्तु देव, मनुष्य आदि योनियोंकी आश्रयभूत 
प्रकृति ही बद्ध और मुक्त होती है, यह भाव है। 


भगवान्‌ श्रीशक्राचायजीका स्वंसान्य भहैतसिद्धान्त श्ष 


वास्तवमें अर्थक्रियाकारित्वसे रहित होना; ऐसा मायिकत्वका लक्षण वेदान्तमें कहीं 
भी वर्णित नहीं है। किन्तु भायामात्र तु कारन्यैनानमिव्यक्तस्वरूपलात! 
( ब्र० सू० २११।१४ ) इत्यादि सूत्रसे यही कहा गया है कि जैसे स्वाप्न पदार्थ 
स्वम्नदशामें अर्थक्रियाकारी होनेपर भी जाग्रतदशामें वाधित हो जाते हैं, वैसे ही 
जामद्शार्में भासमान और अभक्रियाकारी पदार्थ तुरीय दशामें अभासमान और 
अथक्रिया न करनेवाले हो जाते हैं | अतः उनमें पारमार्थिक दृष्टिसे वाधितत्व और 
मायिकत्व हे । ऐसा होनेपर भी वेदान्ती उनकी व्यावहारिक सत्ता मानते ही हैं । 
दूसरी वात यह है कि जाग्रदशामें भी ये भूत-भौतिक पदार्थ कभी थोड़ी 
देरके लिए व्यक्तदशामें देख पड़ते हैं, तो थोड़ी ही देरमें अव्यक्त हो जाते हैं । ऐसी 
अवस्थामें हमारे मनमें यही विचार उत्पन्न होता है कि अव्यक्तदशासे ही ये पदार्थ 
व्यक्तदशामं आये और फिर अव्यक्तदणशाम लीन हो गये, अतः अव्यक्तदशा ही 
इनका वास्तविक रूप है । आदि और अन्तमें अव्यक्त ही इनकी अवस्था है। 
केबल मध्यमें थाड़ी देरके लिए जो व्यक्तदशा होती है, वह यत्रपि अर्थक्रियाकारी 
और भासमान है, तथापि वास्तविक नहीं है । इसी वातकों लेकर कहा है कि 

'आदावन्ते च यन्नास्ति वर्तमानेडपि तत्तथा! ( गौ० का० २। ६ ) 

“अव्यक्तादीनि भृतानि व्यक्तमध्यानि भारत ! । 

अव्यक्तनिवनान्येव तन्र का परिदेवना ॥! (गी० २॥२८) 

'अव्यक्ताद व्यक्तय: सर्वाः प्रभवन्त्यहरागमे ! ( गी० ८।१८ ) इत्यादि । 
इस प्रकार जाग्रदशाके व्यक्त पदार्थ भी तुरीयदशामें बाधित होते हैँ और जाग्म- 
इश्ामें भी अव्यक्तदशा ही पदार्थोकों आयन्तमें घेरे रहती है, अतः व्यक्तदशा 
केबल माथरिक सिद्ध होती है । 

अव्यकतसे व्यक्तदशामें पदार्थोक्षा आना और पुनः अव्यक्तदशामें छीन 
होना, यही प्रकार सांख्य और योगशारूमें बड़े विस्तारसे वर्णित है, अतः यह 
वस्तुतत्व उनके भी सम्मत है । सांख्योंने यद्यपि मायिकशव्दसे उनका व्यवहार 
नहीं किया है, तथापि केवल शब्दसद्वेतके भिन्न होनेसे वस्तुतत्वमें कोई अन्तर नहीं 
आता | केब्रल सांख्ययोगके कतिपय प्रतितन्त्र-सिद्धान्तेके मिन्न होनेसे उनके मतमें 
परिणामवाद और वेदान्तियोंके मतमें विवर्तवाद पर्यवसन्न होता है, यह वात दूसरी 

हे । प्रतितन्त्र-सिद्धान्तले विरोध आनेपर भी वास्तवमें कोई विरोध नहीं समझा 
जाता, किन्तु सर्वतन्त्रसिद्धान्तस्से विरोध न होना चाहिए | 
१4 


श्द अच्युत 


न्यायमतमें यह वात कैसे सम्मत होती है ? यदि माय्रिकत्व पूर्वोक्त प्रकारसे 
न्याय-सम्मृत न हुआ, तो यह मायिकत्व सर्वतन््रसिद्धान्त न हो सकेगा। अतः 
अब न्यायमतसे विचार करना आवश्यक है | 

नैयायिक लोग आरम्भवादी हैं, अर्थात्‌ उनके मतमें कारणोंसे अमिनव 
कार्यकी उत्पत्ति होती है | सांख्यमतके समान 'कार्यकी केवल अभिव्यक्ति होती है! 
शेसा वे नहीं मानते, किन्तु कार्योलत्तिके पहले उसका प्रागमाव और कारये 
नष्ट होनेपर उसका ध्वंस मानते हैं । इसका तालर्य यह हुआ कि कार्य उत्पन्न 
होनेपर तो भावरूँप है और आदि एवं अन्तमें वही अभावरूप हो जाता है। 

अब यहां सूक्ष्मरूपसे विचार करना चाहिए कि जैसे सांख्य छोग व्यक्त होने- 
वलि घटकी अव्यक्तदशा मतिण्डमें ही मानते हैं, तन्‍्तु आदियें नहीं मानते तथा 
व्यक्तदशाका नाश होनेपर उनके मतमें घट मृत्रिण्डमें ही अव्यक्त होता है, तन्तु 
आदियें अव्यक्त नहीं होता, वैसे ही नेयायिक छोग भी घटका प्रागमाव मृत्िण्डमें ही 
मानते हैं, तन्तुओंमें अथवा भूतलमें नहीं मानते और इसी प्रक्रार घटका ध्वंस भी 
घटके समवायी कारण मृत्रिण्डमें ही मानते हैं, तन्तु अथवा मूतलसें नहीं मानते । 
इससे यह सिद्ध ही हुआ कि सांख्य लोग आदि और अन्तमें जिस कारणमें कार्यकी 
अव्यक्तदशाकी स्थिति मानते हैं, नेयायिक छोग उसी कारणमें समवेत कार्येका 
प्रागभाव और घ्वंस मानते हैं । अतएव वायुमें रूपका आगभाव या ध्वंस कमी 
नहीं हो सकता । ऐसी परिस्थिति चाहे प्रागभाव और ध्वंसशव्दसे व्यवहार 
किया जाय, चाहे अव्यक्तशब्दसे व्यवहार किया जाय, पर वस्तुतत्तमें कोई 
अन्तर नहीं जाता । 

दूसरी वात यह है कि प्रागभावशव्दसे जब नेयायिक छोग व्यवहार करते 
हैं, तब “अभावका ज्ञान ग्रतियोगीके ज्ञानके विना नहीं होताः इस नियमसे 
उनको उस अभावके साथ प्रतियोगिरुपसे घटका सम्बन्ध मानना ही पड़ेगा, 
नहीं तो व्यवहारोच्छेद एवं उनके सिद्धान्तका भज्ञ होगा। एवच्च स्वप्राग- 
भावदशामें भी अभावसम्बद्ध घट सिद्ध हुआ। यदि कहो कि अभी घट उत्पन्न 
ही नहीं हुआ, तो फिर उसका अमावके साथ सम्बन्ध कैसा? इसका उत्तर 
यही है कि यही तो अव्यक्तभावापन्न घट है, जो कि प्रकटरूपसे उत्पन्न न होनेपर 
भी संवद्ध रह सकता है | सांख्योग भी त्तो उत्पत्तिके पहले घटकी कभी व्यक्त- 
सर्प नहीं मानते, किन्तु अव्यक्तस्वरूप ही मानते हैं। एवच्च नैयायिकरीतिसे प्राग- 


भंगवान्‌ श्रीशक्राचायंजीका सचमान्य अद्वेतसिद्धान्त २७ 


भाव और ध्यंसशव्दसे कहने अथवा सांख्यरीतिसे अव्यक्तश्व्दसे कहनेसे वस्तु 
तत्तमें कोई भेद नहीं आता | सांख्योंकि सत्कार्यवादमें भी पूर्वमें अव्यक्त, मध्यमें 
व्यक्त और अन्त फिर अव्यक्त इतना समावेश सिद्ध ही है। उसीको नैयायिक- 
रीतिसे कहें, तो पहले प्रागमावद्ञापन्न, मध्यमें उत्तन्न और अन्त ध्वंससेबद्ध, 
इस प्रकार तीनों काढोंमें कार्यसम्बन्ध मिल्-मिस्न रुँपसे है । एवच्च नेयायिकोंके 
मतमें निर्दिष्ट वस्तुतत्वके अपरिहारय होनेसे मायिकत्ववाद भी सर्वतन्त्र-सिद्धान्त 
हो सकता है | 
कारणके साथ कार्यका अनन्यत्वसिद्धान्त 
वेदान्तियोंने 'तदनन्यल्मारम्भणशब्दादिभ्यः (त्र० सू० २।१॥१४) वाचा- 

रम्भण विकारों नामधेय॑ मृत्तिकेय्येय सत्यम्‌' इत्यादि प्रमाणोंसे कारणके साथ कार्यका 
अनन्यत्य कहा है। इसका ताल यह है कि कार्यदशाके व्याप्प और कारण- 
दक्माके व्यापक होनेसे कार्यदशामें भी हम कारणदशाको देख सकते हैं, जैसा कि 

पटदशामं भी हम तम्तुओंकों देखते हैँ अथवा जैगूठीकी दशामें भी सुवर्णको 
खते हैं । इसके विपरीन कारणदणशार्म हम कार्यद्शाको नहीं देख सकते, 
न्तुदशार्में पटावस्था देखना अथवा सुवर्णपिण्डदशामें जगूठी आदि कार्योवस्था 
देखना सम्भव है। अतण्व वेद्रान्तमतसे हम कार्यरूप जगतमें कारणीभूत 
ब्रमकी दृष्टि कर सकते हैं, परन्तु कारणीमृत अद्षमें जगद्दृष्टि नहीं कर सकते । 
अतण्व गीतागे कहा है--- 

भत्थानि सर्वभूतानि ने चाह तेप्यवस्थितः | 'भृतभृन्न चे भृतस्थः' 

(गील %०,५) इसका मतढूब यह है कि मेरा अस्बय और व्यत्तिरिक भूतोंमे है, 
भूतोंका अन्थत और व्यत्तिरिक मुझमें नहीं हैं। जसे मेरे रहने या न रहनेसे 
भूनोंकी सत्ता या भसत्ता हो सकती है, वसे भूततोंके रहने या न रहनेसे मेरी 
सता या असत्ता नहीं हो सकती। एवंश्व भतोंकी सत्ता मेरी सत्तेके सिवा 
हेद्मात्र भी प्रथक न होनेसे वास्तव वे भूत-भौतिक हैँ ही नहीं । जैसा कि 
कहा है--न च मत्म्थानि मूतानि परहय में योगमेशवरम | ( गी० ९७ ) 'नेह 

नातासिि किश्वन! इत्यादि । इसी सिद्ध॑न्तके आधारपर सम्पूर्ण जगत्‌कों भगवानसे 
अनन्य देखने और अनन्यचित्त होकर अनन्य भक्ति करते रहनेपर अह्वत- 
मन्दिरमें बेठकर सुखथान्ति स्वतःसिद्ध हो जाती है, वह यलसाध्य नहीं समझी 
जाती इत्यादि उपपन्न होता है 


न 
दर 
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सांख्यमतकी दृष्टिसे कार्य-करणका अनन्यत्व होनेपर भी उनके मत 
भगवान्‌ जगतके कारण नहीं हैं, किन्तु भगवानसे अतिरिक्त प्रकृति ही 
जगतकारण है। सांख्यमतमें यह प्रकृतिकारणवाद प्रतितन्त्र-सिद्धान्त है, सर्वतन्त्र- 
सिद्धान्त नहीं है। इसका मतलूव यह है कि सांख्योंको अपने सिद्धान्तमें 
महत्‌, अहक्भार, पद्चतन्मात्रा आदि तत्वोंका संयम द्वारा मिन्नरुपमें साक्षातकर कराना 
अमिप्रेत है । यदि वे चेतनकोी ही कारण मान लें, तो कारणानन्यतया संग्रम 
करनेपर महत्‌, अहड्भार, पद्मतन्मात्रा आदि सब जड़ पदार्थ चेतनकारणरूपसे ही 
भासने हछगेंगे, तव तो विदेह, प्रकृतिलय इत्यादि जगतकी सिद्ध व्यवस्था 
अथवा ग्राह्यसमापत्ति और ग्रहणसमापत्ति इत्यादि जड़ाल्म्रनके भेद उपपन्न 
न होंगे, किन्तु जगतमें तो वे विद्यमान हें, यही सांस्योंकों तत्वभेद द्वारा दिखछाना 
अभीष्ट है, अतः यह उनका प्रकृतिकारणवाद प्रतितन्त्र-सिद्धान्त हे । उसके 
साथ उद्गेत-सिद्धान्तका विरोध भी अविरोध ही समझा जायगा | 

इसी प्रकार नैयायिकोंका परमाणुकारणवाद भी तितस्त्र-सिदूवान्त हे, क्योंकि 
शुणोपचये मूर्युपचय:” इस नियमसे परमाणुका खण्डन करके पश्चतन्मात्रा आदिकी 
सिद्धि सांख्य, योग, वेदान्त आदिम उपपत्तियोंसे तथा श्रुतिप्रमाणोंसे सिद्ध 
की गई है, अतः परमाणुकारणवादम “अपकृष्टमहत्तके प्रति अनेकद्रव्यत्वरूप 
संमवेत-समवेतत्व॒ कारण है” इस अधिकरणसिद्वान्तपर ही परमाणुकी सिद्धि 
नैयायिकोंने की है | अतः परमाणुकारणवाद अद्वैतसिद्धान्तका विरोधी नहीं है । 

दूसरी बात यह है कि चैतन्यकारणवाद और पदार्थोका मायिकत्व माने बिना 
धूर्णमदः पूर्णमिदं पूर्णात पूर्णमुदच्यते' इत्यादि श्रुतियां किसी भी प्रकारसे समन्वित 
नहीं हो सकतीं, अतएव चैतन्य ही जगतके प्रति अभिन्न-निमित्तोपादान है । 
इसलिए भगवानके सर्वेप्रिय अनन्ययोगकी उपपत्ति होनेसे भगवान्‌ श्रीशह्नराचार्यजी- 
का अद्वतवाद स्वभान्य सिद्ध होता है, इति शम--- 

मचित्ता मद्धतप्राणा बोधयन्तः परस्परम्‌ | 
कीतयन्तश्व मां नित्य॑ तुष्यन्ति च रमन्ति च ॥१॥ 
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गंगे ! 
( रचायित्ा--पं० वलदेवप्रसादजी मिश्र ) 
६43०) 


मंडति चछति सिव-सीस औ हिमाचलकी 

पिघन-पखान-जूह खंडति चछति है। 
दंडति चलति देव-मेरिन समोद, तिन्ह 

लोक-ओक-थोकनि विहेडति चलति है॥ 
चडति प्रपंच रंच संचित सजग चाहि 

दूर करि दुगुन उमंडति चल्तति है। 
कंडति चलति दुस्‍रभाग, तीन तापन पे 

ताकि के बरुन-अस्र छंडति चढति है॥ 

(7३. 2) 

पापन समेटि देति आवागौन मेटि तुम 

भेटि छन दीं में फंट वॉधि के, प्रचार भी ! 
कोऊझ न सकात, पाप करत उमाहि चित 

झूठों द्वी प्रसिद्ध सब करम-विचार भो॥ 
चलत न चारो, विधि पचि-पचि हाखो, मूढ़ 

है गयो, विंवक आज परम असार भौ। 
एरी गंग ! याही हेत कबचहूँन तीर तथ 

तीन लोक जाने, कहूँ एक अवतार भी ॥ 


5 है 2) 

ठछुअ जल पाद्ू हक धरत सुधा की नाहि 

ताके पुनि गौरव की गरव गहै नहीं । 
कहूँ तट-पादप को करि. विसरास-घाम 

पारिजातहूँ को भूलि कामद कहे नहीं॥ 
एरी मातु रंग | इन कलित कछारन को 

छनक वियोग दुखदायक सहै नहीं। 
रहत निसाँक विधि हूँ को कहै आक-बाक 

काक पाकसासन का आसन चहै नहीं ॥ 
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श्री १०८ गो० तुलसीदासजीका पिड्धान्त 
( छेखक--साहित्यरज्जन पं० विजयावन्दजी त्रिपाठी ) 


श्रीगोस्वामीजीके सिद्धान्कके विषयमें आज कल बहुत कुछ लिखा पढ़ी चल 
रही है, अतः अपने विचारोंको भी स्वेसाधारणके सामने प्रकट कर देनेके लिए 
यही समुचित अवसर है । मैं भी वहुत दिनोंसे गोस्वामीजीके अन्थेंको मनोयोगके 
साथ देख रहा हैँ । मुझे तो श्रीगोस्वामीजीका सिद्धान्त अंद्वेतपय्यवसायी भविति- 
मार्ग ही जचता है-- 
रघुपति-भगति-बरारि-छालित चित विनु प्रयास ही सझे । 
तुरुसिदास यह चित-बिछास जग वूझत वूझत बूझे ॥( विनय-पत्रिका ) 
श्रीसनातन धर्ममें इस समय पाँच वादोंका ही प्रचार दिखलाई पड़ता है--(१) 
अद्वैतवाद, (२) विशिष््वेतवाद, (३) द्वैतद्वेतवाद, (9) द्वैवदाद और (५) शुद्ध द्वित- 
बाद । इनमें से माया या जगवको मिथ्या माननेवाल्य केवल अद्वेतवादी समाज है। 
अन्य वादोंने इसके सत्यलका स्वीकार किया है। अतः इतना ही परीक्षण कर लेना 
पर्याप्त होगा कि श्रीगोस्वामीजीने संसारका मिथ्यात्र स्वीकार किया है या नहीं | 
यदि स्वीकार किया है, तो उनके सिद्धान्तके विषयमें सन्देह ही नहीं रह 
जाता है कि वह अद्वेतवाद है और यदि स्वीकार नहीं किया है, तो यह विचार 
करना चाहिए कि शेष चारों वाढोंमें उनका मत किससे मिछता है । 


जगवका मिथ्यात्व 


(१) आनन्द-सिन्धु-मध्य तव वासा । बिनु जाने कस मरसि पियासा | 
मृग-अम-बारि सत्य जिय ,जानी । तहँ तू मगन भयो सुख मानी ॥ 
तहँ मगन मजसि पान करि त्रयकारू जरू नाहीं जहाँ । 
निज सहज अनुभव रूप तव खल भूलि चलि आयो तहाँ ॥ 
निर्मल निरंजन निर्विकार उदार सुख तें परिहच्यौ । 
निःकाज राज विहाय तप इव सपन-कारागृह पन्‍्यौ || ( विनय० ) 
आनन्द-सिन्धु-मध्य तव वास” कहकर जगतको अद्यमय कहा, “बिनु जाने 
कस मरसि पियासा” कहकर अज्ञानकों दुःखका कारण बतलाया, 'मग-अम-बारि 
सत्य जिय जानी” कहकर जगत्‌को मिथ्या कहा, “निज सहज अनुभव रूप? को 


ह 
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“निरमे निरंजन निर्विकार उदार सुख” कहकर ब्रह्म-जीवका अमेद कहा और “तप , 
ज्यौं स्वपनकारागृह पन्‍्यौ” कहकर बन्ध कहा | अब इससे स्पष्ट अद्वैतवादका 
प्रतिपादन और कैसे हो सकंता है ! 
(२) रजत सीप महँ भास जिमि, यथा भानुकर वारि | 
जदपि मृषा तिहूँ कालमहँ अम न सके कोउ टारि ॥ 
येहि विधि जग हरि आश्रित रहई । 
जदपि असत्य देत दुख अहई ॥ ( रामचरितमानस ) 
जैसे ( रात्रिके मन्दान्धकारमें ) सीपमें चाँदी भासती है और जैसे ( दिनमें 
दोपहरके समय ) सूर््यंके किरणोंमें जल भासता है, वह तीनों कालमें मिथ्या 
है, परन्तु सीपमें चाँदी और सूर्यके 'किरणोंमें जलका अम किसीके हटाये नहीं 
हटता, वैसे ही जगत्‌ भी हरि ( ब्रह्म ) के आश्रित है, तीनों कालमें असत्य 
है, पर दुःख देता है, यह उक्ति भगवान्‌ शझ्कलरकी साक्षत्‌ गिरिजानन्दनीके 
प्रश्नके उत्तरमें है, इसे पूर्वकक्ष भी नहीं कह सकते | इसमें बार-बार जगत्‌ 
मिथ्या और ब्रह्म सत्य कहा गया है । 
(३) मृगतृष्णा सम जग जिय जानी। 
तुलसी ताहि संत पहिचानी॥ ( वैराग्यसंदी० ) 
संसारकोी मृगतृष्णा जैसा जाने | भाव यह है कि दिखाई तो यह ऐसा 
पड़ता ही रहेगा, पर जो मनसे इसे मृग-जलकी भाँति मिथ्या निम्वथय कर छे, 
वही सन्त है । 
(9) जग नभ-वाटिका रही है फल फूलि रे । 
धूआँ कैसे धौरहर देखि तू मत भूलि रे ॥ ( विनय० ) 
यहाँ संसारको आकाशकी फुलवारी कहकर अजातवाद कहा, धुवॉका धौरहर 
कहकर निस्तत््व कहा । 
(५) ज्ञान कह अज्ञा्न बिनु, तम विनु कहे प्रकाश | 
निगुन कहै जो सगुन बिनु सो गुरु तुलसीदास ॥ 
यहाँ अद्वैतवादके भी सिरेका सिद्धान्त अजातवाद कहा । इस भाँति सैकड़ों 
उदाहरण दिये जा सकते हैं, जिनसे सिद्ध होता है कि -श्रीगोस्वामीजीका 
सिद्धान्त अद्वैतवाद ही था, तथापि वे भक्त थे। भक्ति उ्भैतमार्गकी वैरिन 
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नहीं है। भेदासहिप्णुता भक्तिमार्गकी एक अदभुत विशेषता हे। इसीसे 
शुद्धाद्वैतवादियोंको जीव और त्रह्ममें तत्ततः अमेद स्वीकार करना पड़ा । 
व्यवहारदशा्में विशिष्टद्वैत, द्वताद्वैत, दवत, शुद्धाह्नत भक्तोंकी भावनाके 
अनुसार सभी ठीक हैं । गोस्वामीजी खण्डन-मण्डनके पीछे कभी नहीं पढ़ते । 
यथास्थान सबका आदर करते हैं--- 
जेहि के हृदय भगति जस गरीती । प्रभु तहँ प्रकट सदा तेहि रीती ॥ 
अद्वैतसिद्धान्त मानते हुए भी ज्ञानमार्गकी अतिदुगम मानकर स्वयम्‌ 
भक्तिमारगका आश्रवण करते हैं और दूसरोंको भी भक्तिमागका आश्रवण करनेका 
ही उपदेश देते हैं | कर्मसे चित्तगुद्धि होना दुर्घट समझते हैं--- 
मल कि जाइ में के धोण। 
घृत कि पाव कोउ वारि विछोए । 
उनका सिद्धान्त है कि भक्तिके विना चित्तशुद्धि हो नहीं सकती-- 
प्रेम-भगति विनु सुनु ख़गराई । 
अभ्यन्तरमल कवहुक जाई ॥ और 
रघुपति-भगति-वारि-छाल्ति चित 
विन ग्रयाता ही सूझे। 
तुलसिदास यह चित-विछास जग 
वूझत  बूझत वृे ॥ 
अतः अद्वेतपस्थेवसायी भक्तिमार्ग ही श्रीगोस्वामीजीका सिद्धान्त हे | 





अरे मन तू क्‍या वस्तु है ! 
( लेखक--पाण्डित नित्यानन्द पाण्डेयजी ची० ए०, एल्‌०-एल० बौ० ) 
रे मन ! तू राज्यके बिना राजा बना देता है, द्वव्यके बिना धनी बना 
देता है, राजाको रह्ठ कर देता है, कामीको विषयोंके अभावमें भी उनका 
अनुभव करा देता है; आकाशर्में महरू बना देता है, कहाँ तक कहा जाय £ 
अमृतपूर्व वस्तुओंको उत्पन्न कर देता है। इतना ही नहीं, यदि तू झद्ध हो 
* गया, तो पुरुषार्थ प्राप्त करा देता है, यदि अशुद्ध हो गया, तो बड़े-बड़े विद्वानों 
की अधोगति कर देता है | 
अरे मन ! तेरी उत्पत्ति कहाँसे है! तुझमें क्‍या शक्ति है? तेरी वृद्धि 
और हवस किस प्रकार होते हैं ? क्या तू वशमें हो सकता है ! क्या तुझे त्याग 
देता चाहिए यथा तेरा अनुगामी हो जाना चाहिए ? तेरा क्या स्वरूप है! तू 
' क्या वस्तु है ? इस प्रकारके प्श्न कह्याणमार्गके पथिकोंको हल करने पड़ते हैं। 
मनका उपादान पाँच महामूतोंका सत्तगुण है। थोड़े शब्दोंमें सब 
प्रश्नोंका उत्तर यह हो सकता है कि सच्त्वसे विजातीय रजोगुण और तमोगुणका 
असर मनपर न हो । किन्तु इतनेसे मनका वास्तविकरूप समझें नहीं आवेगा । 
तत्त्तोंकी संख्यामें विवाद होते हुए भी यह निर्विवाद है कि मन एक तत्त्व 
है। यह इन्द्रियोंसे सूक्ष है #। मनका मुख्य कार्य संकरप-विकल्प करना 
है, किन्तु श्रुतिके अनुसार इसके कई रूप हैं। “कामः संकल्पों विचिकित्सा' 
श्रद्धा श्रद्धा इतिरशृतिहाधीमीरित्येतत्सव मन एवं” ( काम, सक्ृल्प, स्नेह, अद्धा, 
अश्रद्धा, बैथ, अबैय, रुज्ा, बुद्धि, भय ये सब मन ही हैं )। 
 भ्रदि मन अपना कार्य ने करे तो इन्द्रियाँ कुछ काम नहीं कर सकतीं; 
अथीत्‌ मनसे सम्बन्ध हुए बिना न कान सुन सकते हैं, न आँखें देख सकती 
हैं और न अन्यान्य इन्द्रियोंसे कोई कार्य बन सकता हैं-। इस विषयका 
एक शाख्रीय दृष्टान्त है--कोई - इपुकार (बाण बनानेवाला ) ध्यानपूषक बाण 
बना रहा था। उसके सामनेसे किसी राजाकी चतुरंगिणी सेना कोलाहल करते 
निकली । ऊँट और हाथियोंने कहीं-कहीं वृक्षोंकी डालियाँ भी तोड़ डाली थीं। 
# इन्द्रियेभ्यः पर मनः । गीता ३।॥४३ 
है 





हु धंच्युश 


ओर गई है। उसने कहा--मेरा मन बाण वनानेमें ढुगा था, मैंने न कुछ देखा 
और न कोई शब्द सुना | श्रुति भी कहती है--“अन्यत्रमना अभूव॑ नाश्रीपमू', 
(बु० १५।३) 'मनसा झ्लेषर पश्यति मनसा श्रणोति' इत्यादि । 

इस विवेचनसे सिद्ध होता है कि इन्द्रियोंका प्रेर् मन है और यह भी 
समझमें आ जायगा कि केवल इन्द्रियोंके निरोधसे मनका निरोध नहीं होता# । 
वह इन्द्रियोंके बिना भी सुख-दुःखका भोग कर सकता है। उसमें यह भक्ति 
है कि वह न केवल सुख-दुःखकी कह्पना करता है, किन्तु इन्द्रियोंकी भी कल्पना 
कर छेता है। इसी कारण यत्ञपि स्वप्तमें इन्द्रियां नहीं हैं, तथापि मन सब 
इन्द्रियोंकी रचकर भोग करा देता है। 

अतः थह सिद्ध है 'कि इन्द्रियोंका संचालक मन है। ऐसी अवस्थामें 
यह स्पष्ट है कि मनपर अपना अधिकार जमाना प्ुरुपाश है ! किन्तु यह 
पुरुषाथ सिद्ध करना कोई मामूली वात नहीं है। इस कारण मनके विषयर्मे 
अधिक विचार करनेकी आवश्यकता है। प्रथम यह देखना हे कि मनकी वृद्धि और 
हास कैसे होते हैं ! इसका उत्तर एक शब्दमें यह है कि यह अन्नसे बनता हे । 
इसीका दृष्टान्त छान्दोग्य-उपनिषद्मो! इस प्रकार दिया गया हैे--पश्रिष्य गुरुके 
उत्तरकी अहण न कर सका तब गुरुने उसको आज्ञा दी कि पन्द्रह दिन तक 
भोजन न कर मेरे पास आना। इस अवकाशके पीछे गुरुने शिप्यसे 
कहा--तुमको सब वेद कण्ठ हैं अमुक ऋचा तो सुनाओ। शिप्यने कहा 
इस समय मुझे कोई ऋचा स्मरण नहीं आती । गुरुने कहा---अब भोजन कर लो 
दूसरे दिन आना । शिष्यने दूसरे दिन मोजनके उपरान्त सम्पूर्ण वेद कंठ सुना 
दिया । छान्दोग्य-उपनिषद्‌सें स्पष्टछपसे कहा है-- “अन्नम्य हि सोम्य मनः! 
(६।५।४)। जब यह निश्चय हो गया कि मनके वृद्धि-हासका प्रधान कारण अन्न है। 
यहाँ यह भी कह देते हैं कि कारणके गुण कार्यमें अवश्य आ जाते हैं । इससे 





झः करमेन्द्रयाणि संयम्य य आएते मनसा ससरन्‌ । 
इन्द्रियाथान्विमूदात्मा मिथ्याचार: स उच्यते ॥| गी० २६ 


( जो भूढ़ कर्मेन््रियोंका संगम कर मनसे इन्द्रियोंके भोग्य पदार्थोंका स्मरण करता रहता है 
वह मिथ्याचार कहा जाता है। ) 3622 


+ छा० 3० ६७ सम्पूर्ण । 
$ हे सौम्य ! सन अन्नगय है। 
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हा सिद्ध हुआ कि मनुष्य जैसा अन्न खाता है, वैसा ही उसका मन हो जाता 
है। इसी कारण सत्त्वगुणवर्धक # अन्न खाना चाहिए। इतना ही नहीं, किन्तु 
शुद्ध स्थानमें, शुद्ध पात्रमें और शुद्ध पुरुष द्वारा ( जो अपने समान या अपनेसे 
उच्च वर्णका हो ) पकाया गया अन्न खाना चाहिए। अधर्मशास्रमें यहांतक 
कहा है कि एक पंक्तिमं बैठकर भोजन नहीं करना चाहिए | | ऐसी अवस्थामें 
पाक बनानेवालेके गुणदोषोंका कितना महत्त्व है, इसको पाठक स्वयं विचार छें | 

अन्नके सिवा मनकी बृद्धिमें अर्थात्‌ स्थूल होनेमें अन्य भी कारण योग- 
वासिष्ठमें[ बतलाये हँ--अनात्मपदार्थमें आत्मबुद्धि करनेसे, स्थूछ शरीरमें 
हंड़ अहंभावले और सी-पुत्र-कुठुमममें आसक्तिसे चित्त स्थूलताको श्राप्त 
होता ह। अहंकारकी इद्धिसे, ममतारूप मलके संस्गसें, 'यह, मेरा! इस भावका 
उदय होनेसे मन स्थूलताको प्राप्त होता है । केबल देखनेमात्रसे रमणीय खेहसे, 
धनके लोभसे और मणि, मुक्ता तथा ख्रीकी प्राप्तिसे चित्त स्थूलताकों प्राप्त 
होता है। दुराश्मारूप दूध पीनेसे, भोगरूप वायुके वछूसे, संसारकी वस्तुओंमें 
आधस्ष्या रखनेसे और उनके अ्रचारसे चित्त स्थूलताकों प्राप्त होता है। शारीरिक 
और मानसिक्र चिन्ताओंके ब्रिकाससे, संसारमें विश्वास रखनेसे और यह अहण 


कल जे: 


* गी० १७८, ध्यान ररानेकी वात यद्द दे कि अन्न न्यायोपाजित हो । 
* 'एकप:्क्त्युपविष्टानां दुप्कृत यदूदुरात्मनः। 
सबधां तत्सम तेपां यावत्पटक्तिन मिद्वते ॥! गोमिलः ॥ 

(जब तक पंक्ति-मेद न क्रिया जाय तब तक पापीमें जो पाप रहता है वह एक पक्तिमे 
प्ेठकर भोजन करनेवाले सव छोगों को समान भागमे प्राप्त होता है, अतः सर्वसाधारणके साथ 
एक पंक्तिगें बैठकर भोजन करना ठीक नहीं है ।) 
भ्रुति भी यद्द कहती द--आसहन्तात्‌ पएूक्ति पुनन्ति! ( तै० आरप्यक) 

!. अनात्मन्यात्ममावेन देहभावनया तथा । 
पुत्रदारं: फुठुम्बेथ चेतो गच्छति पीनताम्‌ ॥ 
अहंकारविकारेण ममतामललीलया । 
इदममेति भावेन चेतो गच्छति पीनताम॥ 
अह्देन धनलोमेन छामेन मणियोपिताम्‌। 
भपातरमणीयन चेतो गच्छति पीनताम॥ 
दुराशाक्षीरपानेन भोगानिलवलेत च। 
आस्थादामन चारेण चित्तादियोति पीनताम्‌॥ 
आधिव्याधिविलासेन समाश्वासेन संझतौ। 
हैयादेयविभागेन चेतो गच्छति पीनताम्‌ ॥* 


्‌ई अध्युत 
करने योग्य है और यह त्यागने योग्य है--ऐसे विभागसे चित्त स्थूलताको 
प्राप्त होता है। इस प्रकार मनके वृद्धि-ह्वासके कारण कहे गये हूं । 

अब यह विचार करना चाहिए कि मन क्या वस्तु है 

शास्रकारोंका मत है कि मन जतु ( राख ) के समान है| जैसे गे हुए 
लाखमें जो रंग मिला दिया जाय, वह वैसा ही हो जाता है या जसे तांवा गलकर 
सांचेमें डा दिया जाय, तो वह सांचेके आकारका हो जाता है, इसी प्रकार मन 
जिस वस्तुको विषय करता है उसके रंग और रूपका वन जाता हे# | 

रेसी अवस्था वे उपाय सर्वथा उपादेय हैं, जिनसे मन सदा अपने अनुकूल 
वना रहे । जिनका मन वशसें है वे जो चाहें उसे प्राप्त कर सकते हैं । योग- 
वासिष्ठमें इन्दुके पुत्रोंका इतिहास हे कि उन्होंने अपने लिए प्रथकू-प्रथक्‌ 
ब्रह्मण्डोंकी रचना की थी और प्रत्येक त्रह्माण्डके वे अूग-अछंग अग्मा थे | 
इस त्ह्माण्डको भी, जिसमें हम हैं, इशवरने केवछ अपने संकल्पसे रचा है और जब 
तक उसका सड्ृल्प हे तव तक यह ऐसा ही रहेगा । 

ऊपरके कथनसे यह सिद्ध हो गया कि मन जिस विपयको ग्रहण करता 
है, उसीके आकारका वन जाता है; तब हम निस्सक्कोच कह सकते हैं कि 
मन भगवानके सगरुण अथवा निर्गुण स्वरुपोंमें से जिसका ध्यान करेगा, उसके 
आकारका हो जायगा। इसी प्रकार यह न्याय हे कि मरते समय मनुप्य जिस 
भावका ध्यान करता है, उसी योनिमें उसका जन्म होता है । 

' किन्तु मनको ऐसा वनाना कठिन है । मनका स्वभाव चश्वल है! । यही 

नहीं, किन्तु यह मल, आवरण और विक्षेपसे युक्त है । ये दोष केवल इसी जन्‍्मके 





# पचदशी ४२७ इल्ादि । 
| अन्तकाछे च मामेव स्मरन्मुवत्वा कलेंबर । 
यः अयाति से मद्भावं याति नास्खन्र संशयः ॥ 
थ॑ ये वापि स्मरन्‌ भाव॑ ्जलन्ते कलेवरम्‌ । 
त॑ तमेवैति कौन्तेय | सदा तद्भावभावितः ॥ ( गीता० ८५, ६ ) 

(जो पुरुष अन्तकांलमें मेरा ही स्मरण करता हुआ झरीरका त्याग करता है वह मेरे 
भाव को आप्त होता है इसमें कोई सन्देह नहीं है.। हे अर्जुन, अन्त समयमें जिस जिस पदार्थका 
स्मरण करता हुआ धुरुंप शरीरकों छोढ़ता है, सदा उस पदार्थकी वासनासे वातित वह उत्ती 
भाव को प्राप्त॑ होता है |) 


4( गीता० ६३५ ) 
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नहीं हैं, किन्तु असंख्य जन्मोंके हैं। मनमें ऐसे विकर्प उठते हैं जिनका इस 
जन्मसे कोई वास्ता नहीं हो सकता । स्वम्के दृष्ठान्ससे यह बात ठीक समझसमें 
आ जायगी। यह विद्धत्सम्मत है कि स्वप्तमें जो विषय देखे जाते हैं, वे अनुभूत 
होते हैं और जिन विषयोंका कमी अनुभव नहीं हुआ, वे नहीं देखे जाते । यदि 
वे भी देखे जायें, तो समझना चाहिए कि वे पूर्वजन्मके अनुभूत विषय हैं, इससे 
अन्य कल्पना नहीं हो सकती । यदि कोई कहे कि स्वम्ममें असम्भव विषय--- 
अपना सिर कटना! या 'पर्वतकी चोटी पर समुद्र” आदि-- किस प्रकार देखे जाते 
हैं! इसका समाधान यही है कि स्वम्में अपना सिर कटा हुआ देखने वालेने 
कभी किसीका सिर कटा देखा है और पर्वतवासीने कहीं समुद्र देखा 
है, अतः निद्रा आदि दोपसे वह असंभव वस्तुको स्वप्न में देखता है। इससे 
अन्य समाधान प्रश्न करनेवाढा भी नहीं कर सकता है । 

इससे यह स्पष्ट है कि मनमें अनेक जन्मोंके संस्कार भरे पढ़े हैं। 
इनकी वासना कहते हैं | वासनाका स्वरूप इस तरह समझना चाहिए--पूवोपर 
विचार किये बिना अकस्मात्‌ अन्तःकरणमें उठी हुईं क्रोधादि वृत्तियोंका हेतुरूप 
जो चित्तगत संस्कार है, उसे वासना कहते हैं । पूर्व-पू्वके अभ्यास द्वारा चित्तमें 
संस्कार स्थित होते हैं, अतएव वे वासना कहलाते हैं || जब तक वासना 
बनी रहती है, तव तक मनका निम्नह नहीं हो सकता । 

इन्हीं वासनाओंकी मल समझना चाहिए। इस मलछको धोनेका उपाय 
निष्काम वैदिक कम करना है । एक दूंसरा उपाय यह है कि अशुद्ध वासनाको 
शुद्ध वासनासे हटा देना चाहिए |. पातझ्लल थोगदशनके १॥३३ सूत्रमें शुद्ध 
वासनाओंका इस प्रकार वर्णन किया है--' मेत्रीकरुणामुदितोपेक्षाणां सुखदुःख- 
पुण्यापुष्यविषयाणां भावनातश्रित्तमसादनम! ( सुखीमें मैत्री, दुःखीमें करुणा, 
पुण्यवानमें मुद्रिता और पापीमें उपेक्षाकी भावनासे चित्तको प्रसन्न करना चाहिए )। 

आंवरण और विक्षेपका स्वरूप रज्जु-सपके दंशटान्तसे समझमें आ जायगा । 
किसी मनुष्यने एक रस्सीका ठुकुड़ा जमीनमें पड़ा हुआ- देखा । उसको किसी 
कारण उस समय रज्जुका ज्ञान नहीं हुआ, किन्तु उसमें सरपका भान हुआ--थही 
आंवरण है। तंब वंह पुरुष कम्प आदिसे युक्त होकर भांगा--इसीकी विश्वेष कहते 
हैं| जब उसे किसीके कहनेसे माझुम हुंआ कि वह तो रस्सी है, तब उसकां 
विश्षेष दूर हो जांता है और रस्सीको स्वतः देखनेते आवरण भी चला जाता है । 


2८ अंच्युते 


इसी प्रकार मनुष्य अज्ञानसे अपने वास्तविक निर्विकार कूंटस्थ स्वरूपकों न 
जानकर कहता है-में कूटस्थकों नहीं देखता है', 'कूटस्थ है ही नहीं! 
यही आवरण है । फिर वह कहता हे कि मे कर्ता, भोक्ता, सुखी और दु/खी 
हैं, यही विक्षेप है । उपासनासे विश्षेप दूर हो जाता है। इसी कारण भक्तिका 
इतना महत्त्व है । किन्तु मल और विक्षेपके दूर होनेपर भी मन अपनी चश्चल्ता 
नहीं छोड़ता, क्योंकि जिस समय उपासना या झुद्ध वासनाका प्रयोग कम होता 
है, मनका फिर राज्य हो जाता है । यही कारण है कि शास्कारोंने चश्चल्ताको 
दूर करनेंके लिए इतना महत्त्व दिया है। चश्वल्ता दूर हुई कि आवरण भी 
नष्ट हुआ | 
चश्नलता दूर करनेका सर्वसम्मत उपाय अभ्यास और वैराग्य हे# । वराग्य- 
का स्वरूप यह हे कि इस लछोक तथा स्वगोदि अन्य छोकोंके विपयोंमें दोष दृश््सि 
जिहासा रखना । किसी महानुभावक्रा कथन है कि विपयोंको वमन किये हुए 
अन्नके समान देखना--वैराग्यका लक्षण है | यह विपय अधिक गहन नहीं है, इस 
कारण इसपर अधिक नहीं लिखा जाता । 
अम्यासके विषयमें कई प्रकारके मत हँ--वे सभी ठीक हैं। इसमें 
निर्णय यही है कि जिसको जो मत गुरुकृपासे प्राप्त हो जाय, वही अच्छा है | 
सबसे सरल राजमार्ग तो भगवच्चरणारविन्दका ध्यान करते रहना ही श्रेष्ठ 
अभ्यास है| भगवद्‌गीतामें कहा है-- 
अनन्याश्रिन्तयन्तो मां ये जनाः पर्युपासते । 
तेषां नित्यामियुक्तानां योगक्षेम वहाम्यहम्‌ ॥#/ गी० ९॥२३ 
# गीता ६॥२०; पातज्ञल यो० द्‌० १॥१२ 
पै' पातञल योग० दृ० १५ तंथा--+ 
'दोपदृष्टिजिहासा च॑ पुनर्भगिष्वदीनता । 
असावारणहेत्वादा वराग्यस् त्रयोष्प्यमी ॥? प्रदशी ६२८ 
(सांसारिक विषयों दोप देखना, विषयोंके ल्ागकी इच्छा और भोगोंके अधीन न हौनां 
ये तीनों कमशः वेराग्यके असाधारण हेतु, खरूप और कार्य हैं )) 
* अनन्य भावसे मेरा चिन्तन कर रहे जो धुप्यात्मा छोग मेरी उपासना करते हैं, में 
सदा मेरा ध्यान करनेवाले उन भक्तोंक्ा योग ( अग्राप्त बसतुकी प्राप्ति ) और क्षेम (आध 
वस्तुकी रक्षा ) करता हूँ । 





भरे मन तू कया चंस्‍्तु है श्ष 


पातज्ञक योगदशनमें भी भंगवदूभक्तिकों अशज्लयोगके समान समाषिका 
साधन बतलाया है।। वेदान्तमतमें यह माना गया है कि “इतोपास्ति! 
मुमुक्लुका पतन नहीं होता है । इस कारण भक्तिके विषय्रमें अधिक लिखनेकी 
आवश्यकता नहीं है । 

अभ्यासका अर्थ थोगवाले अष्टाह्ृयोगको बतलाते हैं। इसकी प्रक्रिया वे ही 
जानें जिनको गुरु मिल गये हों। यद्यपि हम इस विषयमें कुछ नहीं कह सकते हैं 
तथापि हमने महानुभावोंसे सुना है कि योग-जन्य-समाधिमें केवढ योगकाहुमें 
मनका निरोध होता है और केवर निरोधसे विशेष छाभ नहीं होता । निरोधकी 
अवस्थामें भी सगुण अथवा निगुण ब्रह्मका ध्यान करना ही पड़ता है । 

वेदान्तके मतमें अभ्यासका अभ अध्यात्म-विद्याका प्राप्त कर लेना है. अथीत्‌ 
दृश्यका मिथ्यापन और द्रष्टाकी स्वयंप्रकाशताका निश्चय करके उसमें स्थित 
रहना है | ऐसा करनेपर यह मन अपना विषय दृश्य पदार्थ, जिसका अध्यात्म- 
विद्यासे मिथ्यारूप निश्चय किया है, उसके प्रति नहीं जायगा और जैसे काष्ठके 
जलनेके उपरान्त अम्नि स्वयं शान्त हो जाती है, वैसे ही मत स्वयं शान्त हो 
जाता है। श्रुति भी कहती है-- 

थथा निरिन्धनों वहिः स्वयोनावुपशाम्यति । 
तथा बृत्तिक्षयाचित्त स्वयोनावुपश्ञाम्यति ॥/# (मै० उ० ६३४) 
( यहां योनि! शब्दका अथ “आत्मा! करना चाहिए ) 

पाठक इस उपयुक्त विवेचनसे समझ जायेंगे कि मनके चश्वरू स्वभावकों 
दूर करना कितना कठिन है। इसी चश्बल स्वभावक्रों दूर करना आवरणकों 
हटाना है । अर्थात्‌ ज्ञानसे आवरण दूर होता है । 

जिनके मनके मुर, विज्षेष और आवरण दूर हो गये हैं, उन अज्मज्ञानियोंको 
हम नमस्कार करते हैं और प्रार्थना करते हैं कि वे हमारे ऊपर अनुग्रह करें । 


न्‍अ्यमनबकथ कर नलतरन्‍+_ कम कल, 
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|| इश्वरत्रणिधानादू वा (यो०्सू० ११३). | हे 
# जैसे काष्टरहित अग्नि सक्ष्ममूतरुप अपने कारणमें लीन हो जाती है, बसे ही वत्तिके 
श्रीण होनेसे चित्त अपने अधिष्रानभूत आत्मामें लीन हो जाता है। 


| प्रमाध्मविज्ञान 


(हेखक--विद्यामा्तग्ड पं० सीवारामशार्खाजी, प्रधानाध्यक्ष अद्मचयश्रिम, सिवा) 


'हप॑ यत्तत्माहुरूयक्तमा अब्म ज्योतिर्निंगुंणं निर्विकारम्‌ । 
सत्तामात्र निविशेष॑ निरीहं स तल साक्षाद्विप्णुरध्यात्मदीपः | 
श्रीमद्भागवत ( १०।१।१४ ) 


परमात्मा एक ऐसी वस्तु है, जिसकी जिज्ञासा मनुप्यमात्रको होती है। 
आस्तिक, नास्तिक, ज्ञानी सभी उसको जानना चाहते हँ। आप्तिक छोग 
भाव-भक्तिसे उसकी कृपाके इच्छुक होकर उसकी ओर अबृत्त होते हैं, तो नास्तिक 
प्रतियोगिमावसे और ज्ञानी तत्त्वज्ञानके द्वारा तदरूपकी प्राप्तिक लिए उसकी ओर 
प्रवृत्त होते हैं। कैसा भी उदासीन पुरुष क्योंन हो किसी अतिप्रसिद्ध वस्तुको देखने 
था जाननेंके लिए उत्सुक हो ही जाता है। ठीक ऐसी ही दशा हमारे रक्ष्य 
प्रमात्माकी भी है। अतएवं स्वेजन द्वारा आकाह्वित इस परमात्मवस्तुपर यथा- 
साध्य अन्वेषण-विवेचन होना आवश्यक ही है | 

हमारा ऊपर दिया हुआ प्रमाणवाक्य घोषणा करता है कि जिस प्रकार 
घरका दीपक घरकी घट, पट आदि वस्तुओंकी प्रकाशित करता है और अपने 
आपको मी प्रकाशित करता है, उसी प्रकार परमात्मतत्त्व भी अध्यात्मदीप 
है, प्रत्येक जन तथा ग्राणीके अपने-आपेमें ही भ्रृददीपकके समान प्रकाशित हो 
रहा है। ऐसी दशामें अपने गृहमें जगमगा रहे दीपकको वाह्य संसारमें खोजते 
या पूछते फिरनेवाले मनुष्यकी जैसी दशा होती हे, ठीक वही दशा सकल 
जिज्ञासु जनोंकी है। इस कारण उपरि लिखित प्रमाणवाक्य उक्त जिज्ञासुओंका 
उपहास-सा कर रहा है, क्योंकि वह प्राणिमात्रका साक्षात्‌ होनेपर भी अज्ञात 
वस्तुके समान सकछ छोककी जिज्ञासाका विषय हो रहा है। आश्चर्य है। 

हमारा प्रमाणवाक्य कहता है, हमारे आपेमें वहुसंख्यक पदार्थोकी प्रदर्शनी 
खुली हुई है। उस प्रद्शनीका प्रकाशन उसी अध्यात्मदीपसे हो रहा है । 
नेत्रकी क्रियापर ध्यान देते हैं, तो उसीकी ग्रेरणासे वह खुलता-मुँदता है, 
कान, नाक, जीभ आदि उसीसे परिचालित होते हैं | उसीकी आज्ञासे पैर चलनेका 
और हाथ अहण करनेका कार्य करते हैं। नख-शिखसे लेकर जो कुछ मी शरीरके 


् 


परमात्मविज्ञान 9९ 


अभ्यन्तरमें है, उसके आदेशके बिना टस-से-मस नहीं हो सकता। स्वयम 
अधिष्ठाता बनकर सब कुछ कर रहा है--मैं देखता हूँ, में चलता हूँ, मैं पकड़ता 
हूँ, में उठता हूँ, में बैठता हूँ, में सोता हूँ, में जागता हूँ, में नाना प्रकारकी 
सृष्टि ' करता हूँ, मेरे हाथ, मेरे पैर, मेरा सिर और मेरे ही नेत्र आदि सब अक्ञ हैं, 
सकल शरीर मेरा ही है, में इस सबका अधिष्ठाता हैं, मेरा ही इन सबपर अधिकार 
है, मैं जो चाहता हैँ इनपर शासन करता हूँ, मेरी आज्ञाके बिना इस शरीरका 
रोम भी नहीं हिल सकता, ऐसा जानता हुआ भी उसको पूछता ही फिरता हैं, 
इससे अधिक और क्या आश्चर्य होगा ! 
प्रमाणवाक्य कहता है---स्वयं अपनेको अपनेसे न्यारा देखना चाहता है, देश- 
विदेशमें उसीको जाननेके लिए महात्माओंके सत्संगके लिए दौड़ता है, पर्वतोंकी 
गुफाओंमें नेत्र बन्द करके समाधिमें देखनेकी चेश करता है, गीता, भागवत आदि 
नाना सच्छाल्रोंको घूर-घूरकर देखता है फिर भी उसको प्राप्त न होकर मोहित 
होता है, संशयश्रस्त होता. है। कहां खोजूँ ! कहाँ जाऊ ? क्या करूँ ? कौन 
सदूगुरु है ! इत्यादि व्यामोह करता है। क्या यह थोड़े अचम्मेकी बात है ! 
प्रमाणवाक्‍्य कहता है--तुम जिसको पूछते फिरते हो, वही तो तुम हो । 
वह आध्यात्मदीप है, स्वयम्‌ अपना प्रकाश आप ही कर रहा है। उसके लिए 
क्या कष्ट है, वह स्वयम्‌ सर्वत्र प्राप्त, स्वयंरूभ्य और स्वयंग्रकाश है । 
वह अव्यक्त है, स्थावर और जड़्म जगत्‌के समान व्यक्त या स्थूछ नहीं 
है, क्योंकि वह सब कार्यमात्रका कारण है, अथोत्‌ सब जगत्से प्रथम होनेके 
कारण ही वह अव्यक्त है । जगत्से पहले रहनेवाढी वस्तुकों कौन और किस 
तरह देखे । वह परमाणु भी नहीं है, क्योंकि वह ब्ह्म--शहत्‌ है । एवं बृहत्‌ 
'होनेपर भी बह प्रधान नहीं है, क्योंकि ज्योतिःस्वरूप--चेतन है, तथा वैशोषिक 
'आचार्योके संमत तत्त्वके समान गुणवाला भी नहीं है, क्योंकि वह निगुण 
है--उसमें कोई गुण नहीं है । उसी प्रकार मीमांसकोंके सम्मत तत्त्वके 
समान ज्ञानपरिणामी भी नहीं है--ज्ञानरूपसे परिणत होनेवाढी वस्तु 
भी नहीं है, क्योंकि वह निर्विकार है--उसमें कोई विकार नहीं होता। 
ऐसे ही पुष्कराक्ष आदि आचार्येकि सम्मत तत्त्वके समान शक्तिविक्षेपरूपसे 
परिणत होनेवा्य भी नहीं है, क्योंकि वह सत्तामात्र है-“है! ऐसी ही 
उसकी प्रतीति होती है, उसमें किसी ्रकारके परिणामकी संभावना नहीं है । 
६ 


४३२ जच्युत 


ऐसी अवस्थामें उसको सामान्य या जातिरूप भी न समझना चाहिए। क्योंकि 
सामान्यके अन्तगत विशेष धर्म भी होता ह्ठै | जैसे--वैशेषिकदर्शनमें द्र्ग्य्त 
एक सामान्य है तो उसके अन्तर्गत प्रथिवीत्व आदि विशेष धर्म भी होते हैं, 
किन्तु उसमें प्रथिवीत्व आदि धर्मके समान कोई विशेष धर्म नहीं है। इसी 
प्रकार जो वस्तु कारणरूप होती है, वह क्रियायुक्त होकर ही किसी कार्यको 
उत्नन्न करती है, इस कारण यदि वह परमात्मा जगतका कारण है, तो उसमें 
क्रियाका सद्भाव होना चाहिए, किन्तु वह निरीह है उसमें कारण होनेपर भी 
कोई क्रिया नहीं है। वह जगत्‌को इस प्रकारसे उत्पन्न करता है, जिस प्रकार 
कुस्ुमलूता दशनमात्रसे दशेककी सुख उत्पन्न करती है, किन्तु उस कार्यके लिए 
उसमें कोई क्रिया नहीं होती । सर्वथा वह सर्वजगत्से विलक्षण है, उसकी 
पहचान अध्यात्मदीपन धर्मसे ही है। अध्यात्म वस्तुओंका प्रकाशन उसका 
असाधारण कार्य और लक्षण है। जिसको उसकी जिज्ञासा हो, वह अध्यात्म- 
चिन्तनसे अपने-आपमें ही उसे पा सकता है, अन्यथा नहीं । 





222. ] लव रू 
है श्रद्धाझालः जि 
॥ धो] ही 


है ४9 ०७, 8 | 
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अद्वेत-वेदान्त एवं शब्दशाखके अगाध विद्वान ब्रह्मनिष्ठ गन्नातीरनिवासी 
अच्चुत मुनिजी महाराजसे “अच्युत! के पाठक अपरिचित नहीं हैं। मुनिजीने 
अपने पुण्यमय जीवनमें अनेक भूले-भटकोंको सन्मार्ग दर्शाया, वेदान्तके गृढ़ 
तत्त्वका, अत्यन्त सरलतासे, उपदेश देकर अनेकोंका जीवन सफल किया और 
अनेकोंको भगवदुपासनाकी ओरे प्रवृत्त किया । आपका ज्ञानमय हृदय भगवद्भक्तिसे 
परिष्ावित था भगवानके पुनीत चरितोंके स्रण एवं श्रवणसे आपका हृदय 
गद्गद हो जाता और नेत्रोंसे आसुओंकी झड़ी छूग जाती थी। इतने दिन 
बीतनेपर भी आपका वह दिव्य चित्र सदा इृश्कि सामने ही प्रतीत हो रहा है । 
आपकी देनिकचरयों और चरित भी उपदेशमय ही थ्रे, केवल आपके संसग्गमात्रसे 
ही बहुतसे साधारण पुरुष सन्त बन गये हैं। “अच्युत” आप ही के नामका 
स्मारक है । 

मुनिजी अब हम छोगोंके चरम-चल्षुओंके गोचर नहीं हैं | वे अनेक धर्षों 
तक लगातार संसारको वेदान्त-सुधाका पान एवं भगवद्धक्तिका रसास्वाद कराकर 
विगत वर्ष पौपक्ृप्ण २ गुरुवार सं० १९९२ तदनुसार १२ दिसम्बर १९३६ 
को भागीरशीके विमल सलिलसे सतत परिपृत ब्क्मविद्याक मननसे परिशोषित 
नश्वर पाश्चवभौतिक द्वारीरका, निवोणधाम काशीपुरीम भगवान्‌ श्रीविश्वनाथजी- 
के समक्ष ज्ञानवापीपर, त्याग कर ८५ वर्षकी अवस्थामें'त्र्मीभूत हो गये हैं । 

इन पंक्तियोंके लेखककी भी कुछ दिन ( छगभग १ मास ) मुनिजीकी 
पृण्यसनिधिमें रहनेका सौभाग्य प्राप्त हुआ था। उन दिनों मुनिनीकी चलती 
फिरती कुटिया कर्णवासकें पास भागीरथीके तीर॒पर लगी थी। अहय क्‍या आतनद ' 


४४ जच्छुत 


था! हिमशुअ् बाहुकामय भागीरथीतीरके एक ओर पतित-पावनी कल्मप॑- 
हारिणी गह्लाजीकी विमलधारा वहती थी और दूसरी ओर चित्तपावनी अज्ञान- 
नाशिनी ज्ञानवारा बहती थी। सुनिनी इस तरह वेद्ान्ततत्त्वोंका उपदेश करते 
थे कि वाहक, वृद्ध, खी, पुरुष, विद्वात्‌ और मूर्ख सभीको एक-सा आनन्द 
मिरुता था। गूहसे गूढ़ विषयको छौकिक दृश्टन्तों द्वारा स्पष्ट करके सर्वसाधारणके 
हंदयज़्म करा देनेकी मुनिजीमें एक अलोकिक शक्ति थी। उनके सामने 
तर्क-वितर्क ठहर ही नहीं सकते थे। शान्ति और प्रसन्नमुखमुद्रासे कठिनसे 
कठिन अश्लोंका सरलसे सरल रीतिसे समाधान सुन लीजिए । 

वालकोंका-सा विशुद्ध स्वभाव, एकाग्र दृष्टि, एकान्त प्रेम, उपदेशकुश्यलता, 
शा्ोंपर अटल निष्ठा, अचल हरिमक्ति, सदा गह्नाजीके अंकर्म निवास इत्यादि 
मुनिजीके अनेक गुणगण चित्तकों आज भी आनन्दित कर रहे हैं) पर अब मुनिजीका 
वह दिव्य-इशन कहाँ ? अब तो केबल श्रद्धाज्ञलि देकर ही चित्तकों सान्वना 
देनी होगी-- 


[१] 


शाब्दे शेपसमों मृवस्थचरणरतकेंडपरों योतमः 
वेदान्तेष हितेपु शह्डुरपिमः सवश्रिमाणां गुरु: । 
ध्यायनू योउमरनिम्वगावटसुवि ज्योतिः पर शाश्रतत 
तत्रेवाउ5प छय॑ अप्ाव्य शहझो वेदान्तविदयां तुधाम ॥१॥ 


शान्ति ता नरदुरभगां हरिपरां दृष्टि च॒ तां स्थेयर्ती 
दिव्य॑ तद्नचनासत स्रतयुतत वां देशनाचाहुरास । 
भक्त्या पृथमुदारमुज्ज्वह्त्मं स्वान्तं यदीयं शुभ 
स्वृलाउच्ापि सम्रेति शर्स मनुजस्तस्में परस्मे वमरः ॥ 


श्री श्रीकृष्णपन्त : 


[२ ै 


धर्माद्दविकात्‌ू तप्सोी . विरागाच्छमादमात्‌ सोपरतेः श्रुतेश्व । 
परायलक्ष्मा न कदापि मुक्तस्तस्मान्मुनिं वाउच्युतमानतो5स्मि |॥१॥ 
श्रीमन्मुने शुभगुणाच्युत विश्ववन्धपादार॒विन्दयुगलूस्य नरति प्रपन्ना। | 
आलिद्विताः सुभगया परमार्थलक्ष्म्या वैराजक॑ ननु पदं तृणवद्विदन्ति ॥२॥ 
कस्ते गुणान्‌ गुणगण[श्रय गीतकीतेवंद्यान॒ुपाकलयितुं सहसा यतेत | 
मात्सय्यमान्यमघुमत्मना न वा चेचेतोशृताउच्युतपदस्य विभोः सुधाम्नः ॥३॥ 
सन्दर्शनेन जगतो5खिठपद्कनाश: संसेवनाच्च॒ सुभगा<च्युतमुक्तिभूषा । 
सम्पीय कणैकुष्रैरुपदेशवाच जीवन्त एवं ननु मोक्षपर्द त्रजन्ति || 
स्ामिन्‌ प्रपश्नपरमाश्रय निर्विकार कूटस्थ करमजडजीवगणैदुराप | 
थे; पूर्वपुण्यनिचयेः सुविश्युद्धस्तैज्ञातो5हमच्युत इति प्रगुणा बुधास्ते ॥५॥ 
तग्येव विश्वमखिरं विविध॑ं विभाति नेदाघभानुकिरणेणिव वारिपूरः | 
ज्ञाते त्थि प्रशममेति विवोधकाले स्वापीत्थसृष्टिमिग सचिदनन्तरूप ॥६॥ 
खामिन्रचिन्यविभवस्य गुणान्‌ गरीतुं के वा वय तव जगल्नयवन्धकीतें: | 
किन्तु व्वदीयगुणकीतनजातपुण्पैरात्माममेव किछ पावयितु ग्रवृत्ताः ॥७॥ 
मिक्षुबिभूतिकल्तिरुपसेवितरूव यायावरो5पि ननुु निष्किय इत्मभाणि। 
मायाच्युतो5पि नम अच्युत इल्मजल्मुद्धोप्यसे किल विचित्रचरित्रधाम ॥८॥ 
अप्येपणात्रयविमुक्तमतेर्यतेस्ते वाज्छाप्द न किमपीह चराचरेडपि | 
स्थाचेदयामय परानुगतोदिधीएा स त्व॑ गृहाण पुरतः समुपस्थितं माम्‌ ॥९॥ 
वां देवत॑ तव गुणैग्नेथितं यशोमिः पुप्पर्विंकाशसुभगैः कलित॑ तवैव । 
मून॑ प्रकाममुपढॉकयतीह पथ्चपुष्पान्नक्िं तव जनो हरिनाथ एपः ॥१०॥ 


४५ 
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अच्युत 


[३ 


श्रीमज्ज्ञानवतां वरः प्रियकरो हयुक्तमक्तः परः 
जीवन्मुक्िविविकमम्त इह यः संवाधितों वाह्यतः । 
शीरू भूषणमेव यस्थ॒वसुरवषा कुठ्ुम्ब॑ मतम्‌ 
निवाणात्पदमेति शश्वदघुना भूल्या विदेहों शहाम्‌ ॥१॥ 


अयि चिन्मय सदयुरों लथा सहसाउय कक नु गम्यते वद। 
वयमत्र जना विनाकइंता भवता झत्य इह लनाथिताः ॥२॥ 
च्युतमेकपदे महोलडनिंधन॑ दुःसहमेव तेड्थुना | 
हृदय स्फुटतीव दारुणं क्षणिकेडसारमये क्य नृत्सवः ॥३॥ 
तव निःस्पृह दीवशइ्टर के नु॒गच्छेद्द दीनसेवक्रः | 
मुदमेति कर्थ कुमुद्वती शशिना वात्तमितेन दुःखिता ॥५॥ 
मुकुठधिक्षताइप्रिपक्ज: कृपवाउष्च्छादितएपवालकः | 
विरहानल्पीडितस्त्वया प्रियदूरीकृत ईद्यते कषन्‌ ॥ण॥॥ 


निरतो5निशमीश्वरस्तवे. जितवॉछोभमदादिषड्रिपून्‌ | 
अपवर्गफले दृढ़ा मतिः पदवीमच्युत.! शाश्रनीमितः ॥६॥ 


गतो5स्तमित. ईश्वरोड्च्युतमुनिः सदानन्ददः 
सतां गुणमणि: प्रियस्त्रिगुणतः परः सदूगुरुः । 

सुनिमल्यश:अ्भोद्श्तसुसेवकी निःस्पृहः 

रनेशवसतिं निरन्तरमस्दिमों मुक्तिभाक्‌ ॥ज॥ 
सुवुद्धि देहीद्वां मुनिवर ! व याचे धननिधि 

पराये ने कार्य मबतु कृपया ते वल्युतम्‌ | 
संदा झुद्ध शील भवतु परम भूषणमपि 

सक्ृज्जाइयं हलवा वितर यश उत्कृष्टमपि में ॥८॥ 


श्रीजीवनरामचन्द्र भागवत वी. ए. 


शंका का मम 


अ्रद्याक्षण्ि! 
[9४ ] 
१ 
जिसकी छाया-सी रचना यह जिसकी यह अपार माया, 
उसने संसृतिमें विश्मृतिका मधुर स्वप्न-सा बरसाया, 


“अच्युत? किन्तु तुम्हारी स्मृति मूले नहीं भुठाती है | 
एक वर्ष हो गया किन्तु वह फिर फिर फिर फिर आती है ! 


न 
बाणीमें सामथ्य नहीं है भाषामें वह ओज कहाँ! 
मेरे इन सूखे नयनोंमें सरस मा वह खोज कहाँ १ 
नहीं ज्ञानकी प्रखर ज्योति जो सत्खरूपको पद्दिचाने, 
और कल्पने | सीमित तू भी, दिव्यरूप कैसे जाने ! 


हि 
कहाँ व्यास-सी विमल बुद्धि है और विवेक विचार कहाँ ! 
अर्जुन-सी उत्कट जिज्ञासा, बालक ध्रुव-सा प्यार कहाँ ! 
दिव्य गोपियोंकी-सी उरमें विमछ स्नेहकी धार कहाँ १ 
इकतलसे ओझल होता है अभी यही संसार कहाँ ! 


2 
सयंत्रह्म हे मुनिवर ! में फिर कैसे तव गुणगान करूँ ! 
और आपके दिव्यरूपका कैसे में आह्वान करूँ! 
इसी जगतका में तो ग्राणी तुम हो दिव्य॑ंछोकवासी, 
जानूँ कैसे आदि-अन्तसे रहित रूप वह अविनाशी 

० 
महती कृपा आपने की थी और स्वयं स्फुरयास्वरूप, 
आप हुए थे प्रकट जगतमें, क्या न वद्दी था 'अच्युत! रूप £ 
अपने उस अच्युत खरूपमें भक्तोंका कल्याण किया, 
जिज्ञासू जिज्ञासा भूले, मुमुक्षुओंने ज्ञान लिया ॥ 


द्‌ 
कितनोंने स्वरूप पहिचाना, कितनोंने मस्तक नाया, 
कितने ह्टदी भूले-भठकोंने तुम्हें देख सत्पथ पाया। 
कितने भाशाद्वीन पुरुषोंने तुम्हें देख आशा पाई 
ज्ञान, कर्म औ भक्तियोगकी त्रिवेणी वही आई ॥ 


१७ 


हद 


अच्युत 


छ 
कल्पद्रमकी भाँति आपसे जिसने जो चाहा पाया, 
दीन और दलितों ने समझा ढुखमें यह आश्रय आया, 
कितना बृद्दत्‌ रूप या प्रमुवर | अखिल विश्ववी ज्योति महान, 
कैसे कोई भी कर पाता उस ख़रूपका कुछ अनुमान £ 
८ 
सयंत्रह्म, अच्युत! अविनाशी तुम्हें मा में क्‍या न कहँ ? 
आदि-भन्तसे रहित तुम्हें में भक्तोंका भगवान कहूँ 
अर्जुनसे संचे जिज्ञासू का में तुमको कृष्ण कहूँ! 
या भिलनीके प्रेमपाशमें वेंधनेवाछा राम कहूँ 
९ 
राम कहूँ ! या कृष्ण कहूँ ? या भहं ब्रह्मका ज्ञान कहेँ 
तेजपुंज मैं कहूँ तुम्हें या जगका अमर विधान कहूँ ? 
शेष-शारदा पा न सके हैं जिस खरूपका कुछ व्यवधान, 
वह सव वतला कर भी तुमको कह्दो भल्ष में क्या न कहूँ ! 
१० 
अणु-अणु व्यापी महाशक्ति औ अन्धकारमें ज्योति महान्‌ , 
कण-कण प्रेरित करनेवाले तुम वाणीक्रे त्रिपय कहां ! 
भरसक कह लेनेपर सुझको किश्चित भी सन्तोप नहीं, 
हे अनन्त तुम क्षमा करो तो मैं तुमको अज्ञेय कहें । 
; ११ 
“अच्युत! मेरे अन्धकारमय मग को कुछ ग्रकाश कर दो, 
विमल ज्ञानकी ज्योति जगाकर कुछ अपनी आमा भर दो ! 
भर दो ऐसी ज्ञानराशि जिससे नित विमरू विचार उठें, 
अजुनके ये शब्द आन मेरी बाणीसे आप उठें। 
“नष्टो मोहः स्वृतिरुष्धा लथ्रसादान्मयाड्च्युत ! | 
स्थितोउस्मि गतसन्देह: करिष्ये बचने तव |” 


श्री श्रीनिवास एम. ए. 


+्क्स 


_उलकबन्‍न्‍नर, 


आध्यात्मिक होली 
[ एक परमहंस महात्माका प्रसाद ] 


वेदान्तवेच, अचिन्त्य, अनन्त, परमानन्द्सुधाजलूनिधि, अल्लेन्द्रादिकिरीट- 
कोटीडितपादपीठ #  श्रीक्षप्णचन्द्र परमानन्दकन्दकी तरद्नस्थानीय. परम 
अन्तर परा ग्रकृतिरूपा अनन्त जीवात्मिका शक्तियाँ अपने प्रियतमके 
सम्मिलनके बिना अनादि काठसे अत्यन्त ग्ानि और म्लानिसे युक्त होकर 
छट-पटा रही हैं। चिदानन्दमयी जीवात्मिका शक्तिका अतात्तिक अनिवाच्य 
अविद्यामय आवरणात्मक व्यवधानकी हटा कर सर्वव्यवधानशून्य तादात्म्यापत्ति- 
स्वरूप संइलेपको प्राप्त करना ही सम्पूर्ण पुरुपार्थेके सारके रहस्यको जाननेवाले 
महात्माओंकी दृष्टिमें परम पुरुषाथ है। परन्तु इसका मूल प्रियतमभावरस- 
भाविता मति ही हैं। इसकी प्राप्तिका एकमात्र उपाय प्रियतमसम्मिलनके लिए 
व्याकुलता या चश्वढुता ही हे--- 

#क्ृष्णभावरसभाविता मतिः, क्रीयतां यदि कुतो5पि लमभ्यते । 
तत्र मूल्यमपि लौल्यमेकलूम्‌,” 

परन्तु मायामोहित होनेंके कारण थे अपने प्रियतम और उनके साथ अपने 
सम्बन्धको भूलकर मायामय नाना प्रलोभनोंमें आसक्त हैँ। अतएवं प्रियतमके 
संगसे उत्पन्न होनेवाले दिव्य सुखरूप सुधाके समास्वादनसे वश्चित हैं । बिना 
किसी कारणके ही करुणा करनेवाले प्राणनाथने अपनी चिदानन्दमयी प्रियतमाओंको 
स्वर्सछिपजन्य दिव्य सुखसे वश्चित जानकर और ये मायामोहसे सम्बन्धज्ञान 
एवं अपने सर्वस्थके सम्मिलनसे होनेवाले सुखानुभवसे रहित हैँ, अत एव 
सम्मिलनलील्यरूप सम्मिलनके असाधारण हेतुको प्राप्त नहीं कर सकतीं, परन्तु 
मेंतो सर्वज्ञ तथा सर्वशक्तिमान्‌ हैं, फिर इन म्छानिपरम्परानिमश् विरहिणी 
प्रियतमाओंकी विरहव्यथाको क्‍यों न दूर करूँ, यह समझकर पहले 
तो झासत्र तथा शाख्त्रूप सन्देशहरोंसे अपने अनन्तमाधुर्यसारसर्वस्व तथा 
उसके आलिश्ननसे उत्पन्न होनेवाले परम आनन्द एवं सम्मिलनवाब्छाको 
उत्तेजित करनेवाले अविघटनशील तादात्म्यसम्बन्धका सूचन करके प्रियतमा- 
ऑको सम्मिलनके लिए प्रोत्साहित किया। सन्देशों द्वारा ही मियतमाओंके 

४ श्राग्र, इन्द्र आदिके मुकुठकोटिसे संस्तुत है पादपीठ जिनका । 

७ 
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हृदयमें सम्मिहनके विना व्याकुछताका संचार होता है। भगवत्सम्मिलनके हिए 
उत्कट व्याकुछता ही अनन्त पाप, ताप आदि प्रतिबन्धकोंकों दूर करके सम्प्योग- 
रसामृतका यथ्रेष्ट अबगाहन करती है। अतः मानो प्रियतम ही विरहत्यथा- 
सम्मिलनचश्चल्ताको पूर्णरूपमें उद्दीपित करनेके लिए अनेक प्रकारके उद्दीपन 
विभावोंको व्यक्त करते हैं, इसीसे प्रशुके मनके अनुकूल “अपरा प्रपश्प्रक्नति 
प्रभुके इशारेंसे ही अनन्त अपश्वकों पदर्शित करती हुई मानों प्रभुम्रसलताके 
लिए व्यग्न है। मतिक्षण परिणमनशाली उसके प्रत्येक तत्त्य बड़ी उताबलीके 
साथ मानो अस्ु्तम्मिलनके लिए प्रगतिशीर हो रहे हँ--मेघमण्डल, नक्षत्र- 
मण्डल, सूये, चन्द्रमा, तदाधार प्रवह वायु, तेजोमण्डल, जलूपूरित नदी, नद आदि 
एवं प्रथिवी, पार्थिव, वीरुष आदि अनन्त अपश्व स्वाधिष्ठानमृूत अनन्त चेतन्या- 
नन्दधनके सम्मिलनके ही लिए व्यग्र होकर उसके भीतर चश्चछ हो रहे हैं । 
यद्यपि ये सब अनन्त चेतन्यानन्दसुधा-नलनिधिके भीतर ही हैँ और उनके 
भीतर, बाहर, मध्यमें परमाणु-परमाणुमें उनका प्रियतम व्याप्त हे, तथापि बर्फ" 
पूतरी सिन्धुबिचि, ररत पियास-पियास” की स्थिति मत्यक्ष ही है । 
प्रत्येक ऋतु किसी न किसी भावकों ही लेकर प्रकट होती है। भत्येक वस्तु 
भावसे ही भरपूर है। वसन्तके समागरममे प्रकृतिके समस्त विकारात्मक भावोंमें 
कोई नवीन उत्साह-शक्ति भर जाती है। वृक्ष, छता आदि बनस्पतियोंमें ग्लानिके 
अनन्तर पुनः अरुणदक अ्डुरित होते हैं मानों तीब वियोग-व्यथासे श॒ुप्क 
होकर पुनः सम्मिलनकी आशासे पल्बित होते हैँ । यही स्थिति रसकी होती 
है. कमी नैराइय और कभी जाशा | वसन्‍्त मदनसखा है। उसकी सहायतासे 
एवं किशुक आदि पुष्प, सुकोमल पलुव, स्तवक आदिके विकाससे प्राकृत 
नायिकाओोंमें भी प्रियतमसम्मिलनका उत्साह बढ़ जाता है। फिर प्रकृति और 
प्राकृततत्त अपने प्रियतमके सम्मिलनके लिए क्‍यों न उत्सुक हों। नायिका 
अपने “नायकेके तीजवियोगजन्य तापसे सन्‍्तप्त होकर सम्मिलनसम्भावनासे 
रागान्वित होती है। वियोगामिसे शुष्क एवं परीतताकों प्राप्त नायिकाओंमें भी 
मिलनसम्भावनासे अरुणिमाका सच्चार होता है, मानो उसीका चोतक गुराल-मसार 
होता है। दिगू-दिगन्तमें गुछाकके संचारसे मानो रागका ही संचार होता है-- 
उत्सुकताका संचार होता है। मानो ये सभी भाव चिदानन्दमयी परा प्रकृतिरूपा 
अन्तरज्ञ शक्तियोंको भी चिदानन्द्धन मियतमके सम्मिलनके लिए उत्सुक कर नवीन 


अल 
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प्रयत् तथा चश्लताका सच्चार करते हैं। तीत्रवियोगामिमें समस्त प्रतिबन्धक शुभाशुम 
कर्मोकी जलकर स्थायी अनुरागका प्रसार किया जाता है। यही होलिकादहनके 
अनन्तर रोलिकाम्सार है । त्जाइनाएँ भी दुःसह प्रियतमविरहरूपी तीव तापसे 
शुभाशुभ कमेरूप प्रेतिवन्धकों दूर करके स्थायी रागसे रज्ञितचित्त होकर अनेन्द्र- 
नन्‍्दनके साथ होली खेलकर अपने रहें प्रियतमको रँगकर प्रियतमके र्ञमें 
स्वयं रेग गई | चिदानन्दमयी जीवरूपा प्रकृति भी यहाँ तक रक्नित होती है 
कि भीतर-बाहर प्रियतम स्वरूप ही हो जाती है। प्रियतम ही में हूँ या में ही 
प्रियतम है---असावहं लित्यबलास्तदाल्मिका', 'कृप्णोऊहं; पश्यत गतिम!। 
प्रियतम ही मे हैँ, ऐसी स्थिति अनसीमन्तिनियोंकी भी थी। परमाहादिनी 
गक्तिझवा श्रीज्षपभानुनन्दिनीकी भी 'मधुरिपुरहमिति भावनशीला” के अनुसार 
दी स्थिति थी। इधर निममल प्रज्ञाहप नायिका भी अपनी अनन्त वृत्तिरूप 
अनन्त सखियोंके साथ प्रत्यक्चेतन्यामिन्न परमानन्दघत भगवावके संमिलनके 
लिए व्यग्न है। आश्ञा-निराग्राके मध्यमेंक एमयी स्थितिका अनुभव चिरकाढसे प्रवृत्त 
ही है । विचार एवं तीत्र वेराग्यरूप अग्निसे वाह्य आशापाशोंको जलाकर बोधरूप 
रक्ममें रक्षित द्ट्यन्तरशून्य तथा दृश्यसंसगेशयूत्य होकर प्रियतमके स्थिर संछ्षेषका 
अनुभव करती है. स्वरूपवोधक वाक्य या अभिधानरूप पिचकारी द्वारा स्तिग्थ- 
मानसपरिणामरागोपेत वोबरूप रड़से प्रियतमको अपने रज़में रँग देती है और 
प्रियतमके स्वरूपमें अपने को रँग लेती हे अ्थीत्‌ प्रियतमके ही आकारमें आका- 
रित हो जाती है। 
कमलदललोचनाऊोचनपरम्परामें अपनेकी रंगकर अरुण होलिकोत्सवके 
गुलालरोलिकाके. विस्तारमें.. सपरिकर नायकशिरोमणि. श्रीक्षण्णचन्द्र 
और नाग्रिकाशिरोमणि श्रीरावारानी दोनों एकरूप हो गए । आकाश, 
वन, उपवन, लता, वृक्ष सर्वत्र ही अरुणिमा छा गई, मानो एक अनुरागरसके 
साथ सम्पूर्णतुय़ा विश्वकी ही तादात्यापत्ति हो गई। रसविशेषके विकाशमें 
वृषभानुसुताकी अन्तर प्रिय संखियों चतुरचूड़ामणि रसिकशेखरकी नवरूनाग- 
रीके आमरण-बसनसे भूषित करके अपनी स्वामिनीके सांनिध्यमें सर्वथा उनके 
अधीन या उनके रूपमें ही व्यक्त करती हैं। कभी अपनी स्वामिनीकों उनके 
प्रियतमके रूपमें व्यक्त करती हैं, मानों वृत्तियां प्रत्यकृचिदानन्दको अपनी 
स्वामिनी प्रज्ञा देवीके रूपमें परिणत करके सर्वथा तदधीन था तद्गप ही बना 
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देती हैं--धध्यायतीव लेायतीव' | कभी अपनी स्वामिनीकों ही उनके 
स्वामीके स्वरूपमें अर्थात्‌ चिदानन्दस्वरूपमें व्यक्त करके दोनोंको नेहनिकुझनमें 
एक करके स्वयं अद्दय हो जाती हैं. अथवा साक्षात्‌ चिदानन्दमणी परा भक्ति 
स्वयं ही प्रेमोन्‍्मादमें या तत्त्तदश्िसि प्रियतमको स्व-स्वरूपमें ही परिणत कर परि- 
रम्मण करती है। कभी अपनेको ही प्रियतमके रूपमें परिणत करके तादाल्या- 
पत्तिरूप संडेबका अनुभव करती है--'यो वे भगवो देवते त्वमसि! । 

परप्रेमास्पद प्राणनाथका परिरम्भण बड़े सौभाग्यसे ही होता हे । उसमें बड़ी 
योग्यताकी अपेक्षा होती है। सम्मिलनसम्भावनासे उत्मुकता होती है। जैसे एक दीन- 
हीन मिक्षुकीको वैषम्यावधारणके कारण सम्रादके परिरम्भणकी सम्भावना ही नहीं 
होती, अतः उसकी उत्सुकता अच्युद्धित ही नहीं हो सकती । इसी वास्ते यथपि 
प्रभुने 'सखायो सयुजौ सुप्णो” इत्यादि सन्देशवाक्योंसे परम घनिष्ट तादात््यसम्बन्ध 
सूचन किया है। जहां जीवशक्तियाँ अपनेको कर्दृत्र, भोक्तुत् आदि अनेक 
अनर्थोसि संयुक्त दीन-हीन एवं प्रभुको नित्य, शुद्ध, मुक्त, अनन्तकोस्व्िल्लाणड- 
नायक समझकर विषमतावश प्रभुपरिर्म्मण दुलूम समझती थीं, वहाँ प्रभुने 
धूचित किया कि तुम्हारा प्रश्न तुमसे दूर नहीं, किन्तु समान हीं स्थानपर तुम 
दोनोंका निवास है--समान वृक्ष परिषस्वजाते!। 'सखायौ! समान ही तुम 
दोनोंका झ्यान अथात्‌ स्फुरणरूप स्वरूप है तथा समान ही निर्मल चेतन सहज 
सुखराशिरूपसे तुम दोनोंकी ख्याति भी है । फिर ऐसे अत्यन्त सजातीय सदा ही 
संनिहित रहनेवाले प्रियतमको दुरूम समझकर छालसाकी कमी क्‍यों ? यद्यपि हो 
सकता है कि प्रभु असंग है, अतः साजात्य और सबन्निधान होते हुए भी प्रिय- 
संस्पश दुरलूम हो, तथापि 'सयुजौ'--सदा ही सम्बन्ध विद्यमान है | 
युज्यते अनेन इति युकू, समानः--अविशेषों बरुकु--तादात्यरुक्षण: 
सम्पन्धो ययोस्तौ सयुजौ | समानदेशनिवासी होनेपर भी विजातियोंका सम्मिलन 
नहीं हो सकता, परन्तु तुम तो दोनों ही सुपर्णरूपसे सजातीय हो । साजात्य 
होनेपर भी भिन्न देश होनेसे सम्मिलन असम्भावित होता है। परन्तु यहांपर 
तो साजात्य, सादेश्य दोनों ही हैं| चेतन आनन्दरूप होनेसे तुम्हारा साजात्य एवं 
समानदेश होनेसे सादेश्य है । ऐसी स्थितिमें विषमताका कोई हेतु नहीं है । 
इतना ही नहीं, प्रदुत गेदक वैधर्म्य न होनेसे गेद भी असिद्ध ही है, क्योंकि 
स्वरूपभेद तथा देशभेद न होनेपर वस्तुका भेद ही कैसे सिंद्ध हो सकता है ! 


का ७ 
+ 


आध्यात्मिक होली ण्ई 


स्वरूपमेद या देशभेदसे ही भेद सिद्ध हो सकता है। यह नहीं हो सकता कि 
समान स्वरूपवाले दो आकाश समान ही देशमें रहें। हाँ, सोपाधिक और निरुपाधिक 
भेदसे या घटाकाश और मठाकाश भेदसे एक ही देशमें एक रूपमें दोनों रह सकते 


किट 


हैं। जैसे मठान्तगत घटके होनेसे मठाकाश और घटाकाशका साजात्य एवं सादेश्य 
कहा जा सकता है । समान वृक्षपर दो पक्षी रहते हैं, परन्तु उनका सादेश्य निरुप- 
चरित नहीं है, क्योंकि जिस स्थानमें एक पक्षी है, उससे मिन्न ही स्थानमें दूसरा 
पक्षी है। सवेथा सादेश्य असम्भव ही है। परन्तु प्रकृतमें जीवरूप पक्षी चाहे 
परिच्छित्न ही क्यों न हो, किन्तु परमेश्वररूप पक्षी तो सर्वसम्मतिसे अपरिच्छिन्न-- 
व्यापक--हैं। उससे शून्य देश ही नहीं है, जहां जीवरूप पक्षीकी स्थिति हो। हाँ, 
यदि आकाशके समान अन्तःशून्य हो, तो हो भी सकती है। किन्तु निरवकाशात्मक 
परमात्मामें तो वही गति हे, जो कि तादात्यसम्बन्धके योग्य हो। कहीं साजात्य 
और सादेइय होनेपर भी दुरचष्टवश वैर होता है, परन्तु यहां तो परम सख्य है। , 
इस तरह लोकप्रसिद्ध वैपम्यका निवारण करके सम्मिलनसम्भावना स्थिर 
की गई । कुछ महानुभावोंका कथन है कि जैसे दूरस्थ ग्राणियोंको वनस्पति 
एकत्वेन गृहीत होता है, सामीप्य होनेपर उसकी शाखा, उपशाखा, पछव, पत्र, 
पुष्प आदिका भेद मतीत होता है, वैसे ही पहले केवल अद्वेततत्त्वका ही 
वोध होता है । तत्त्वसान्निध्य होनेपर चित्‌-अचित्‌ विशेषणोंसे विशिष्ट तत्त्वका 
अहण होता है । तथा च्‌ पहले विद्यमान भी विशेषणमेद्‌ दूरस्थत्वादि दोपसे 
केवल अद्वेत के अनुभवियोंकों व्यक्त नहीं होता है। सान्निध्य होनेपर अन्तरह् 
भावुकोंकों विशेषण भ्ृहीत होते हैं । इसीमें “चयस्त्विपामित्यवधारितं पुरा'--इस 
माघके छोकका भी उपस्थापन करते हैं । छोगोंको पहले श्रीदेवर्षि नारदसें 
दीप्तिचयमात्रकी वुद्धि हुई। सान्निध्य होनेपर क्रमशः विशिष्ट बोध हुआ । 
परन्तु प्रकृतमें यह दृश्ठान्त अत्यन्त ही असंगत है। कारण, दृषटन्तोंमें तो प्रथम 
निर्विशेषता और अद्वितीयता गृहीत होती है पश्चात्‌ सविशेषता और सक्ठितीयता 
गृहीत होती है, यह सर्वसम्मत है । परन्तु दा्टान्तमें तो अद्वितीयता और निर्वि 
शेपता पृर्णातिपूर्ण साधनाम्यासके बिना गृहीत ही नहीं हो सकती। सविशेषता और 
सद्वितीयता तो किश्विप्यल्ञके बिना भी अत्यन्त पामरको भी प्रसिद्ध ही है। फिर प्रथम 
बहिरज्ञोंको अद्वितीयता और निर्विशेषता गृहीत होती है, यह कथन स्वामिक विछास ही 
' है। तथा अत्यन्त बहिसुख पामरगाक्ष सद्वितीयता और सविशेषताकी अन्तरद्ग ग्यत्ञाक्व 
कहना भी वुद्धिका ही खेल है, अतः इस विषयपर कुछ भी कहना व्यथ है। 


मर अर्ु 


वास्तव यहां अवोधपूर्वक अद्वितीयता नहीं है, किन्तु वह वोधका ही दिव्य 
फल है । जैसे सप्रतिबिम्ब दर्पण स्वविलक्षण शुद्ध अपने निष्प्रतिविम्ब रूपमें अति- 
बिम्बको विलीन कर, भेदअमकी मिटा कर ऐक्यापत्तिरृपका अनुभव करता है। 
यहाँ अपने ही वास्तव स्वरूपका भूलना विप्रयोग है एवं अपने ही वास्तव स्वरुपको 
पहचानना दिव्य सम्रयोग है-- 

अपुन पो आपुन ही विसन्यो | अपुन पो आपुन ही में पायो ॥ ( सूर० ) 

सकल दृश्य निज उदर मेलि सेव निद्रा तजि योगी। 

सो हरिपद अनुभव परम सुख अतिशय द्वेतवियोगी | ( तुरुसी० ) 

यहां उसी सकल दृश्य भेदका स्वस्वरूपमें विछुयन कहा गया है, वह भी 
निद्रा त्यागकर, सुषुप्तिकी तरह नहीं; क्योंकि वहाँ तो कारणरुपसे प्रपश्नश्रम 
विद्यमान ही रहता है। परन्तु यहाँ आत्यन्तिक स्वरूपसे ही भेद-अमका मिठना 
विवक्षित है, यही अतिशय द्वैतवियोग स्व-स्वरूपामिन्न हरिपद-अनुभव है यही 
प्रियतमपरिष्वज्ञ है । प्रभुने सम्देशवाक्योंके सिवा साक्षात्‌ भी अपने सखासे 
अपना सम्बन्ध वतराया है | वह सम्बन्ध यही तादात्यस्वरूप है--- 

अहं भवान्‌ न चान्यस्त लमेवाहं विचक्ष्तर भोः | 
न तो परश्यन्ति कवयरिछद्ध जातु मनागपि |॥ 

यद्यपि असंगमें मुख्य सम्बन्ध नहीं है, तथापि महाकाश और घटाकाश एवं महा- 
समुद्र और तरंगके समान तादात्य सम्बन्ध है अर्थात्‌ जैसे तंरगके भीतर और बाहर 
जह ही परिपूर्ण है, वैसे ही तुम्हारे मीतर, बाहर और मध्यमें प्रियतम ही परिपूर्ण है । 

इस तरह प्रभुके सन्देशसे भी यदि मायामोहित होनेंके कारण यथा सम्बन्धका 
साक्षाकार न हुआ, तो धम्मोनुष्ठानके द्वारा अन्तर्मुखताका सम्पादन करना 
सूचित किया गया । 

इस तरह वसन्तागम, होलिकादहन, पतझड़, नवपल्धवसब्ार, शुलूल- 
प्रसार, सुहृस्समिरुन, दुर्गापूजन आदि ये सभी विश्वव्यापी प्रकृतिविदास 
चिदानन्दमगी परा अकृति जीवशक्तिके प्रियतमसंस्मरण, सम्मिल्नलौल्य, प्रयता- 
नुप्ठान और सम्मिलनमें सहायक होते हैं। स्थूछ दृष्टिमें मी वसस्त प्राचीन- 
नवीन भावोंकी सन्धि है। एक ओर गछानि और म्लानि सहित प्राचीनताकी 
समाप्ति, दूसरी ओर हर्ष, उत्साह और उल्ासके साथ-साथ नवीनताका सच्चार 
हो रहा है। आचीन संबत्सरकी समाप्ति होलिकादहनसे ही. मानी जाती है। 


आध्यात्मिक होली णुण 


जैसे प्राचीन सम्रादका शासनकाल समाप्त होने तथा नवीन शासनकारू आरम्भ 
होनेसे नवीनता होती है । प्राणी वाद, गीत तथा गुलालादिप्रसार द्वारा परस्पर 
सम्मिलन कर प्रेम-उत्साहसे समन्ब्रित होकर अभ्युद्॒यके लिए प्रय्रशील होते हैं । 
अभ्युद्यका मर शक्तिपूजन है, अतः दुर्गपूजनकी भी सह्ृति ही 
है। यह प्रकृतिका चक्र सदा ही परिवरत्तनशीर है। यह नहीं कि प्राक्तन 
भावोंसे अत्यन्त नवीन ही भावोंका आगमन हुआ हो, किन्तु “भूत्वा भूल्वा 
स एवाय भूतग्रामः प्रढीयते! के अनुसार यह उसीका या उसके सजातीय 
तत्त्वका ही गमनागमन है | प्राचीनता ही एक दिन नवीन रूप धारण करती है । 
जो वृक्ष कभी नीरस पत्र-पछय आदिसे विहीन होता है वही फिरसे सुकोमल 
पल्वदलोंसे सम्पन्न होता है। उसीके सुमधुररससौगन्ध्योपेत पुष्पस्तवकपरागसे 
आकर्षित होकर अलिकुझ्मालाईँ शोभा बढ़ाने छूगती हैं। विविध कलभापी 
विहंगम फिरसे वहीं निवास करते है । यही परिवत्तेन-निराशामें आश्ाका सश्चार 
करता है । अनुत्साह और खेदका त्यागकर साधकके मनमें फिससे साधना- 
भ्यासकी तैयारी होती है । अवनतिकार ही प्रेमकी परीक्षाका स्थान है | उन्नति- 
कालमें तो समीका आकर्षण स्वाभाविक ही है। अवनतिकाहमें भी जिसका प्रेम 
अध्षुण्ण है, वही यथार्थ भ्रेमी हे । भाँति भॉतिके सरोजोंसे परिपूर्ण सरोवरमें विविध 
प्रकारके विहंगम तथा अमरबृन्द रहते ही हैं, परन्तु सरोबरफी श्रीविहीन भवनति- 
दशशामें विहृ्मम अम्बरतछकी ओर अमरबृन्द रसाल्मुकुल्सौरभकी ओर खिसक जाते 
हैं। सर्माके भ्रेमका पता छूग जाता है । फिर तो केवल अनन्य प्रेमी मीन ही 
रह जाता है । यही सुअवसर उसकी परीक्षाका है। यदि इस स्वणसंयोगमें वह 
चुक जाता, तो कबिकुलमें “जग यशभाजन चातक मीना” ऐसी प्रशंसा उसकी 
न होती | बह तो अनन्य है, कहाँ जाय ? उसका कोई आश्रय ही नहीं है-- 
आपेदिरे.5म्बरतर्ू॑ परितः पतज्नाः, 
भूज़ा रसालमुकुछानि समाश्रयन्ते | 
संकोचमश्वति सरस्त्वयि दीनदीने, 
मीनो नु हन्त कतमां गतिमम्युपेतु ॥ 
यही स्थिति इस समय वर्तमान प्राचीन वृद्ध वैदिक सनातनधर्मके अनुरागियों 
की है । इसकी दीन-हीन दशा देखकर सभी इससे विरक्त हो रहे हैं । नाना 
प्रकारके मृगतृप्णिकामय प्रलोभनोंसे बड़े चैय्थैशालियोंके वैय्थे डिगने ढगे हैं, 


जद अच्युत्त 


सनातनामिमानियोंको भी उस इद्धके अग-मेग करने या उसके परिष्कार करनेकी सूझ 
हुई है, उसकी रक्षाके ठेकेदार ही उसके भशक्षक हो हे हैं। आखिर शास- 
ज्ञानाभिमानियोंकीं भी इन्हींके मतका समर्थन करना पड़ता है, क्योंकि अथवतृप्णाके 
सामने विचारे धर्मकी क्या गणना, फिर तो प्रतिष्ठाविस्तार तथा जनसंग्रहके स्वार्थमें 
न्थसाथक समाजके विपरीत शाझ्तरोंमे कोई भी निषेध दृष्टिगोचर नहीं होगा । 
समस्त शास्त्र उच्छुछ्ुठ पन्‍्थके ही पोषफरूपमें दिखाई ढंगे। ऐसी स्थितिम मीनके 
समान कोई विर ही अनन्य बृद्ध वैदिक सनातनकी ही सेवार्मे अपनेको 
सौभाग्यशाढ्ी समझेगा | “पत्ते बैय्ये तु यो धीमान! वही अनन्त मायामय मो- 
भनोंकी ठुकरा कर धोर विपत्तिको सहनकर संसारभरकी उपेक्षा कर अकेले भी उस 
वृद्धकी ही सेवामें अपना सौभाग्य समझेगा । सामान्य ग्राणी भी जब कि अपने 
लगाये हुए विष-वृक्षको बचानेके लिए प्रयत्ञ करता है | तब सवज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ 
प्रभु अपने म्रतिष्ठापित निःश्रेयसनिदान वैदिकर्मके संरक्षणकी क्यों उपेक्षा करेंगे | 
यह परिवितेन, यह वसन्तागम उनके हृदयमें भी आशाका संचार करता 

है। उत्साहपूर्वक ग्रवललशक्तिको जाप्रत्‌ करता है तथा शक्ति उपोद्वलनके लिए 
महाशक्ति दुगके आराधनकी अनुमति देता है। यह उपलक्षण है। समस्त 
पुरुषाथके लिए निराशा-निराकरण और आशासंचारपूर्वक उत्साहित प्रयत्न आदिका 
साहाय्य वसन्तके इज्नितसे प्राप्त होता है, अतः सुतरां चिदानन्दघनकी चिदानन्दम्यी 
शक्तियोंको भी अपने प्रियतमके संडेवरूप परमपुरुषाथमें साहास्थ प्राप्त होता है। 
सपरिकर ग्रक्ृतिका प्रभुसम्मिलनके उत्साहको देखकर उन्हें भी उत्कण्ठा 
होती है, सम्मिलनकी उत्कण्ठासे ही स्वाभाविक उच्छुह्डलतारूप विप्तको स्वधर्मा- 
नुष्ठान द्वारा दूर करके दुर्गेमसंगमनी सर्वोभीश्टपूरयित्री श्रीदुर्गकी आराधनाकी 
तैयारी करनी होती है। स्वाभीष्ट पतिमिकमके लिए कुमारिकाओंकी दुर्गा-- 
पूजनकी पद्धति छोकमें भी प्रचलित है, मानो होलिकोत्सवसे उत्साहित होकर 
प्रियतमसम्मिलनके लिए योग्यतासम्पादनाथ ही दुर्गापूजनका आगमन है । उत्कर- 
उत्कण्ठापूर्वक श्रीगौरीके समाअ्रयणूसे सब विश्नोंकी निदृत्तिपूर्वक दुर्लम तत्त्वोंकी 
प्राप्ति होती है । असुरोंसे उत्तप्त देवताओंने अनेक बार उसीके समाश्रयणसे विजयशी 
प्रात को थी। अधर्मोड्डव धर्मानिसे उद्धिरत धार्मिकोंने भी उसी भगवती परा 
शक्तिका समाश्रयण करके धर्ममें जीवनशक्तिके संचारका सम्पादन किया है। 
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सुखी हो जा ! शान्त हो जा !! 


2, 


( लेखक--यतिवर श्रीभोलेवाबाजी महाराज ) 


भाई ! चुपचाप क्‍यों बैठा है, उठ खड़ा हो, आह्खकों दूर भगा- 
कर खड़ा हो जा, आहुस्य अच्छा नहीं है। सब दुःखोंका मूल आहुस्य ही है, 
आहस्यसे समस्त अनर्थ उत्पन्न होते हैं। आहसी मनुष्य गीतामे तमोगुणी 
कर्ता कहा गया है। निरुचमी मनुष्य मरे हुएके समान है। उसका जीना 
और न जीना एक-सा है । कुंभकरणकी भौँति नींदमें दिन गैवाना अच्छा नहीं है । 
नींद त्याग दे, आरुस्य दूर भगा दे, खड़ा हो जा, उद्यम कर । न करनेसे करना 
अच्छा है | विना कम किये देहका निर्वाह भी नहीं हो सकता। देह॒धारीको 
कम करना ही चाहिए, कर्म करनेके लिए ही तो विश्वनाथने यह शरीर दिया है। 
जो आहुस्यसे कर्म करना छोड़ देते हैं, उनको इस छोकमें क्या परलोकर्मे क्या 
कभी भी सुख नहीं मिरता, प्रयुत दुःख ही मिलता है ) आलुत्य समस्त अव- 
गुणोंकी खान है, समस्त दुःखोंका मण्डार है । आल्स्यको छोड़ दे, मोहनिद्वाका 
त्याग कर दे यज्ञ कर, तप कर, दान कर, धर्म कर, स्वाध्याय कर, धन कमानेमें 
कसर न कर | घनसे ही समस्त पुण्य कम होते हैं। यदि तू कहे कि थोड़ा-सा 
पेट भरनेंके लिए कमा लिया करूँगा, तो यह तेरा कहना ठीक नहीं है | यहां 
तू कर्जा चुकानेको आया है, माताका कर्जा तुझे चुकाना है, पिताका ऋण तुझे 
देना है, आचार्यकों धन देना पड़ेगा, ्राह्मणोंका, राजाका, इृष्ट-मित्रोंका कर्जा 
तुझे कौड़ी-कौड़ी चुकाना होगा | देवताओंका, पितरोंका, ऋषियोंका भी तेरें 
ऊपर ऋण है, उसे चुकाना तेरा धम है। ऋण चुकाये बिना अनृण नहीं हो 
सकेगा, इसलिए धन कमानेंमें कसर मत कर, धर्मसे कमा, पुरुषार्थ करके कमा, 
सिंहका-सा स्वभाव रख, गीदड़के समान दूसरेका जूठा खानेकी इच्छा मत कर | 
हाथ ऊँचा रख, किंसीके सामने नीचा हाथ मत कर | जब कमावेगा ही नहीं 
तो किसीकी देगा कहांसे ! श्रुति कहती है--भूत्ये न प्रमद्ति्यम! यानी धनके 
लिए प्रमाद करना नहीं चाहिए, इसलिए धन कमा कर सबका ऋण चुका कर 
सुखी हो जा | शान्‍्त हो जा !! 


छः 
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यह श्रति कहांकी है, क्या कुछ और भी कहती है, यह जानना चाहता 
है, तो सन; तैत्तिरीय श्रुतिकी शिक्षावल्टीमें कहा है-स्वाध्यायस वेद 
अध्ययनसे--प्रमाद मत कर यानी नियमसे ख्ाध्याय किया कर। आचायको 
गो, सुबरग, आदि धन शास्त्र विद्याके निप्कयके लिए छा कर दे। प्रजातन्तुका 
छेदन मत कर यानी अनुरूप भायाके साथ विवाह करके पुत्र उप्न्न कर, मोक्षके 
लिए मी पुत्रके उत्तन्न करनेकी आवश्यकता है, क्योंकि पितृ-ऋण न लुकाना भी 
मोक्षमें प्रतिबन्धक है ! सत्यसे प्रमाद मत कर यानी सर्वदा सत्य भाषण और सत्य 
व्यवहार कर | धर्मसे प्रमाद सत कर यानी जाहस्यसे स्वथर्मका त्याग कभी मत 
कर । कुशरुसे प्रसाद मत कर यानी देहकी आरोग्यता आदिके उपायोका नियमसे 
पालन किया कर । धन कमानेसे कमी प्रमाद मत कर ) स्वाध्याय और प्रवचनसे 
कभी प्रमाद मत कर । माताका देवीके समान भजन कर । पिताका देवके समान 
पूजन कर । माता, पिता घरमें दी अलक्ष तीर्थ हैं, यह शिष्ट पुरुषोंका भी वचन 
है। आचार्यका देवके समान पूजन कर | अतिथिक्रा देवके समान पूजन कर । 
सर्वेथा निर्दोष कर्मोंका सेवन किया कर, दोपयुक्त कर्मेति दूर रहा कर इत्यादि 
श्रुतियां उद्यम करनेमें प्रमाण हैं | उद्यमके बिना कुछ प्राप्त नहीं होता । धर्म, अर्थ, 
काम और मोक्ष ये चारों पुरुषार्थ उध्यमसे ही सिद्ध होते हैं। तमोगुणको रजो- 
गुणसे जीतना चाहिए, रजोगुगको सत्तगुणसे जीतना चाहिए, सत्तगुणको 
गुणातीत परब्रह्मके अनुसंधानसे जीतना चाहिए, ऐसा बृद्ध पुरुषोका मत है; 
इसलिए क्रिया करके आहुस्यको भगा दे) आल्स्यके दूर होनेसे यज्ञ, तप, दान 
और स्वाध्याय स्वयं ही विना प्रयलके अथवा थोड़े प्रयल्से होने छरगेंगे, इसलिए 
आह्सी मत वन, पुरुषार्थी बन, यज्ञ कर, तप कर, दान कर, स्वाध्याय कर, इन 
सबकी ईश्वरापंण कर, फलकी यानी सांसारिक फलकी इच्छा मत कर । अन्तःकरण 
जुद्ध करके सुखी हो जा ! श्ञान्त हो जा !! 

यदि कहे कि ख्रीके बिना यज्ञ नहीं हो सकता, मेरी स्री नहीं है, इसलिए वज्ञ 
नहीं कर सकता, तो पात्रोंकी दान ही किया कर, दान करनेसे ही अन्तःकरण 
शुद्ध हो जायगा | यदि कहे कि मेरे पास दान करनेंके लिए धन नहीं है, 
भह्षे ही दान न दे, पर दूसरेका धन लेनेकी इच्छा कभी मत कर । सत्य, तप 
और स्वाध्याय तो तू कर ही सकता है, अतः इन तीनोंकों ही किया कर । इनके 
करनेसे तेरा कल्याण हो सकता है। यदि कहे कि सत्य बोलना तो चाहता हूँ, 


अरीतान न 
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सुखी हो जा | श्ञान्त हो जा || जे 


परन्तु ईश्वरकी मायासे मोहित होकर काम, क्रोध और छोमके वश मिथ्या 
बोलनेमें तत्पर हो जाता हैँ, तो तप और स्वाध्याय तो नित्य किया ही कर । 
यदि कहें कि तप करना कठिन है, मुझसे नहीं वन सकता, तो स्वाध्याय ही 
केबछ कर लिया कर | एक स्वाध्यायके करनेसे ही तप और सत्य दोनों सिद्ध 
हो जायेंगे। स्वाध्याय करनेसे काम, क्रोध आदि दुर्वकू हो जायेंगे, तेरे मनके 
ऊपर अपना प्रभाव नहीं जमा सकेगे, इससे सत्यकी सिद्धि हो जायगी और 
स्वाध्याय तो स्वयं तप है ही | वाणीका तप तो वह प्रत्यक्ष है ही, कायाका और 
मनका तप भी स्वाध्याय है, इसलिए स्वाध्याय नियमसे ग्रेमपूर्वक्क किया कर । 
यदि कहे कि में विशेष पढ़ा हुआ नहीं हूँ यानी वेद मैंने पढ़ा नहीं है, इसलिए 
स्वाध्याय नहीं कर सकता, तो “अहं वृक्षस्य रेरिवाः इत्यादि मंत्रका पाठ कर 
लिया कर । यदि कहे कि मेरे लिए तो काछा अक्षर मैंसके वरावर है, इसलिए 
इस मंत्रका भी मुझसे पाठ नहीं हो सकता, तो ईश्वरके किसी नामका ही जप 
नित्य निरन्तर करता रह, इससे भी धघीरें-पीरे अथवा शीघ्र भी पुरुपार्थकी 
सिद्धि हो जाती है। नामका माहात्य जैसा शिष्ट पुरुषोंने बताया है, वैसा ही 
है, नामका जप करनेसे ही वहुतसे पुरुष सिद्ध हो गये हैं, यह वात छोकमें 
और शाझुमें प्रसिद्ध हे । सारांश यह है कि अपनी योग्यता और बुद्धिके अनु- 
सार जैसे बने वेसे ईश्वरका भजन कर सुखी हो जा ! शान्त हो जा !! 

यदि तू कहे कि कर्म करनेसे तो वन्धन होता है, फिर में कम करके बन्धनमें 
क्यों पड / तो यह बात नहीं है, प्रथण तो आत्मा अक्रिय है, आत्माके 
अज्ञांनसे देंहमें आत्मत्वका अभिमान होता है यानी में देह ही हैँ, ऐसा अध्यास 
होता है, इसलिए देहके कती, भोक्‍ता आदि पधर्मोको अज्ञानी मनुष्य अपनेमें मानता 
है। अपने माननेसे उसको वन्धन होता है । बात यह है कि अज्ञान यानी विपरीत 
ज्ञान ही वन्वनका कारण है, कर्म वन्धनका कारण नहीं है, यदि यह वात समझें 
नहीं आती हो, तो 'कुर्वैश्नेवेह कर्माणि! इस श्रुतिके अनुसार और “करुष्व मदपणम? 
इस भगवानके वचनानुसार ईश्वरकी प्रीतिके रिए अपना धर्म समझकर कर्म कर । 
जैसे वृक्षका मूल सींचनेते समस्त वृक्ष हरा हो जाता है, वैसे ही ईरवरापण बुद्धिसे 
कर्म करनेसे देवता, पितर, ऋषि आदि सब तृप्त हो जाते हैं. । इनके तृप्त होनेसे 
साथकका अन्तःकरण शुद्ध हो जाता है। झुद्ध अन्तःकरणवालेको सद्सतका विवेक 
हो जाता है। विवेक होनेसे संसारसे और संसारके स्त्री, पुत्र आदि साधनोंसे 
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चैगग्य हो जाता है। वैराग्यके होते ही जैसे रोगीको निरोग होनेसे भूख लगती है, 
इसी प्रकार साधकको ईश्वर-मजनकी भूख लगती है । ईश्वर कहीं दूर तो है ही _ 
नहीं, सबके हृदयकमरमें विराजमान है। भजन करनेसे जैसे दो लकड़ियोंकी 
राड़से अभि प्रकट हो जाती है, वैसे ही हृदयकमल्मेंसे ईश्वर हृदयेश प्रकट 
हो आता है। हृदगेशके प्रकट होनेते साथकको ऐसे आवन्दका अनुभव होता 
है कि फिर वह नित्य निरन्तर उसीका अनुसन्धान करता है, अन्य किसीका 
अनुसन्धान नहीं करता.। भरा जो आनन्दके सागरमें मम्त हो, उसे दुःखर्मे 
डूबना कमी अच्छा छगेगा ! नहीं छंगेगा। जब तक इस आनन्दका 
अनुभव न हो, तव॒ तक ईश्वरापण बुद्धिसे कमे करता हुआ सुखी हो जा ! 
शान्‍्त हो जा |! 
जब तक अन्तःकरण शुद्ध नहीं होता, तब तक जैसे मेले दर्पण्में मुख नहीं 
दीखता, वैसे ही न तो सविशेष श्रह्मका ज्ञान हो सकता है और न निर्विशेष 
ब्रह्मका | जाने बिना दोनोंमें से किसीकी भी भवित नहीं हो सकती | किसीने 
सच कहा है कि मलिनि अन्तःकरणवालेको सगुण अथवा निगुंण ब्रह्म दोनोंमें से 
किसीकी भी भक्ति होना कठिन ही नहीं किन्तु असंभव है। जब पूर्वोक्त 
साधनोंमें मंसाराम ( मन ) शुद्ध हो जाय, तो प्रेससे सशुण ब्रक्मकी भक्ति कर 
यानी संग्रुण ईश्वर और इश्वरावतारोंके गुणोंका गाव कर । अपने भक्तोंको अपना 
अगम तत्त्व बतानेंके लिए ईश्वर अवतार लेता है, जैसा कि भागवतमें कहा है-- 
“'दुरवगमात्मतस्वनिगमाय तवात्ततनोः” यानी अपने दु्विजशेय तत्त्वकोी बतलानेके 
लिए आप शरीर धारण करते हैं। ईश्वरावतारोंके चरित्र पढ़नेसे सगुण और 
निर्शुण बक्मके स्वरूपका ज्ञान होता है। इसलिए उनके चरित्रोंका प्रेमसे गान 
किया कर । कारण और कार्यका अमेद होता है, जैसे कि खुवर्ण और कुण्डलका ' 
अमेद छोकमें प्रसिद्ध है, इसी प्रकार ब्रह्मसे उत्पन्न हुए जगतका बहसे 
' अमेद है, श्रुति भी 'सबे खल्िदं ब्रह्म कहती है। विशेषसे उत्पन्न हुआ 
जगत्‌ विशेषरूप ही है, सबको विशेषरूप देखना, यही सगुण ब्रह्मकी भक्ति 
है। गीतामें भगवान्‌ कहते हैं--'समः सर्वेषु भूतेषु मद्भवित लूमते पराम! 
यानी जो सब भूतोंमें समभावसे देखता है, वह मेरी परा भक्तिकों प्राप्त 
होता है। न क्षिसीसे राग कर, न किसीसे द्वेष कर, सब भूतोंमें सम जनादनको 
देख । जैसे तुझे अनुकूकसे ुख, प्रतिकूलसे दुःख होता है, वैसे ही सबको 


लक अब 


शा 


धरती हो जा ! शान्त हो जा | ह ६१ 


होता है | मनसे, वागीसे, कायासे किसीको पीड़ा मत दे, मनसे सबकी भलाई 
कर, बाणीसे हित मधुर बोला कर, शरीरसे किसीको कष्ट मत पहुँचा । सर्वेश्वरका 
भक्त होकर सुखी हो जा ! झान्त हो जा !! 

जब तू यहाँ आया था, तब मुट्ठी बाँध आया था, हाथ पसारे हुए जायगा, 
न कुछ लाया था, न ले जायगा, तब बृथा ही किसी वस्तुकें ऊपर अपना 
अधिकार क्यों जमाता है, दूसरेकी उत्तम वस्तु देखकर क्‍यों मन ललचाता है, 
“जिसने दिया उसने पाया' इस न्यायके अनुसार जो तुझे मिला है, उसीमें संतुष्ट 
रहकर आनन्दसे देहयात्रा कर | न विद्या, धनादिका मान कर, न कुलका अभिमान 
कर, सब एक शिलके बट्टे हैं, सव वरावर ही हैं, सब मधुसूदनके रूप हैं, न 
कोई झत्र है और न कोई मित्र है, सब जगत्रूप सरायमें परदेशीके समान 
चार दिनके मेहमान हैं, न किसीसे मित्रता कर और न किसी शत्रुता कर, सबको 
अपने समान प्यार कर। किसीसे सम्मान पानेकी इच्छा मत कर, सबको सम्मान दे | 
सबको अपना ही समझ । छोटोंकों बालू-गोपाल, यशोदानन्दन, कौशस्यानन्द- 
बर्धन जान | किसीने सच कहा है कि जो अपने पुत्रसमान सबके पुत्रोंको 
प्यार करता है, उसको पुत्रके मरनेका थोक नहीं होता । 'देनेको ढुकुड़ा भला, 
लेनेकों हरिनाम! इस न्यायके अनुसार शवास-धासपर हरि पापहारीका नाम लिया 
कर, देनेको तेरे पास ठुकुड़ा हो, तो मूखेकी, अधिकारीकों दें दिया कर। बिना 
गूल्वके कोई वस्तु नहीं मिलती; बिना मूल्य दिये किसीकी वस्तु न लिया 
कर । यदि तुझे विश्वनाथने धन आदि दिया है, तो जी खोल कर उदार बनकर 
अधिकारी पात्रोंकों घनका, वस्रका, सुवर्णका और विद्याका दान दिया कर । छोकमे 
अन्नद्वान सबसे अष्ठ माना गया है । विधाका दान उससे भी उत्तम माना गया है। 
म्रप्नविद्याका दान सवोत्तम दान है । सब ही दान उत्तम हैं, फिर भी जो अपनेत 
हो सके, वहीं दान उत्तम है। यथाश्कति दान दिया कर। किसीसे हेने 
अथवा मांगनेका स्वप्रमें भी विचार मत क्रिया कर | यदि कुछ भी न कर सके, 
तो भी मीठी यागीसे तो प्रत्येक्कों सत्कोर अव््य ही किया कर, कहा भी है 
कि पानीसे क्या पतला, मीठी वाणी वोलनेमं खर्च कुछ नहीं होता और श॒ज्न 
तक बच् हो जाते हैं। रोता हुआ आया था, सबके साथ प्रीतिका व्यवहार 
करता हुआ, सब्रको रोतां छोड़कर आप हँसता हुआ चला जा | सुखी हो जा | 
शान्त हो जा || 


६३ अच्युतते 


जैसे पुण्यके क्षीण होनेपर इस छोकमें आयु समाप्त हो जाती है, बसे ह 
पुष्यक्षीण होनेपर, इच्छा न होते हुए भी, अनुशयी जीव स्वगसे गिरा दिया 
जाता है, ऐसा सुननेसे तुझे इस छोक और परढोकके क्षणस्थायी भोगोंमें 
चैराप्य हो गया हो, ती 'स्व संन्यस्य अ्रवर्ण कुर्यात) (सबको छोड़कर श्रवण करें), 
'सर्वधमीन परित्यज्य मामेक शरणं अ्रज” (सब धर्मोकों छोड़कर मेरे शरणमें जा ) 
इन श्रुति और स्प्ृतियोंके अनुसार सबको छोड़कर श्रोत्रिय त्रद्मनिष्ठ अकामहत, 
शान्त सुरुकी शरणमें जाकर महावाक्यका अथ श्रवण करके ब्द्मातत्तकों 
जानकर श्रुतिके अनुकूछ तकीते उसका मनन कर और उसीके अनुसन्धानमें नित्य 
निरन्तर तत्पर रहकर ब्रह्मामतत्वका साक्षात्कार करके उसमें बुद्धिकी इृत्ति 
जोड़ दे, उसीको आत्मा जान और उसीके परायण हो जा। भाव यह है कि 
प्रथम तो वुद्धिकी इत्तिको अक्माकार करनेका नित्य निरन्तर अभ्यास कर, पश्चात्‌ 
बुद्धिकी बत्तिका बाघ करके अद्वितीय आत्मा ही है, अन्य नहीं है । उसीमे स्थित 
होकर उसीके परायण हो जा । यही परमगति है, अन्य गति नहीं है, अन्य 
जानने योग्य नहीं है, इसीका अनुसन्धान करता हुआ और जीवन्मुक्तिके सुखका 
अनुभव करता हुआ विचर । इसको वेदवेत्ता ब्रह्मनिष्ठा कहते हूँ । यह ब्रह्मनिष्ठा 
सकाम कर्मसे पुछ्षकोीं प्राप्त नहीं हो सकती, क्‍योंकि अनन्य चित्तताका नाम 
ब्रह्मनिष्ठा है । कर्मीका चित्त अनन्य नहीं हो सकता, इसलिए व्यवहारी मनुष्य 
ब्रह्मनिष्ठाका अधिकारी नहीं है । कर्मत्यागी ही त्रह्मनिष्ठा प्राप्त करता है और कर 
सकता है, कर्मी नहीं कर सकता । इसलिए यदि तुझे कैवल्य पदकी तीव इच्छा 
है, तो नित्य निरन्तर त्रह्मनिष्ठ होकर सुखी हो जा ! शान्‍्त हो जा !! 

भोला | सुनता है या नहीं ! कान देकर सुन ले, सुनता हुआ भी वहिरा 
मत बन जा | धीर पुरुष जो कुछ सुनते हैं, याद रखते हूँ, भूछते नहीं हैं और 
सुने हुएका अनुकरण करते हैं, यह नहीं कि इस कानसे सुना, इस कानसे 
निकाढू दिया । उपदेशक बहुतसे हैं, उपदेश लेनेवाल कोई विरछा माईका लाल 
ही होता है, दूसरोंको उपदेश मत दे, दूसरोंको उपदेश देनेसे कुछ लाम नहीं है, 
प्र्युत हानि ही है; इसलिए उपदेश देना छोड़ दे । उपदेश लेना सुन्दर मार्ग है, 
उपदेश लिया कर, उपदेशका अनुकरण किया कर। सुनते हैं कि पूर्वके शुद्ध बुद्धिवाले 
चतुर पुरुष मू्लेसि उपदेश लेकर तारण-तरण बन गये हैं, क्या तूने नहीं सुना कि 
एक अवधूत कपोतत, गणिका, क्रोंचपक्षी आदिसे उपदेश लेकर परम सिद्धिको 


सुखी हो जो ! शान्त हो जा !! ६३ 


प्राप्त हो छुका है| यदि कहे कि यह अवधूत तो अत्रि-अनुसूयानन्दन दत्तान्रेय थे, 
तो ऐसा ही हो, आम खाने. हैं या पेड़ गिनने हैं ! तुझे तो उपदेश लेना है, 
दत्तात्रेयको ही गुरु बना ले, उन्हींके पैर पकड़ ले। यदि कहे कि वे हैं कहां, 
जो उनके पैर पकड़े जाये, तो यह बात नहीं है, इनका अनुकरण करना ही 
उनके चरण पकड़ना है | विलैया दण्डवतका नाम पैर पकड़ना नहीं है। बस, 
-तू तो उन्हींका अनुकरण कर । देहकी ममता और जहंता छोड़ दे | केवल इसे 
दाना-चारा दिये जा और इससे अपना काम लिये जा। यदि पूछे कि कीम क्या हूँ, 
तो आत्मानुसन्धान ही काम है, आत्मानुसन्धान करता हुआ सुखी हो जा ! शान्त 
हो जा !! देवयोगसे बीचमें देहानुसन्धान आ जाय, तो नीचेका छन्द गा 
लिया कर ! 
उन्द--हो जा सुखी, हो शान्त जा, शिव शान्तका धर ध्यान रे | । 
सबमें उसीको देख रे, दें सवेकी सम्मान रे!॥ 
मोल |! कटक है कनक ही, मत भेद्‌ रंचक मान रे |। 
जो विश्वसे विश्वेश है, तज भेद, भज कल्याण रे !॥ 


निज 


विनय 
समोपर होहु सदय अब माय । 
अम्ब तुम विन को क़पूतराहिं क्षमा कर अपनाय ॥ 
अवश हाँ अति नीच प॑ करि आश आयो धाय। 
हाथ तुम्हरोहि मातु सब कुछ बात देहु बवाय ॥ 
हाँ क्षमा नहिं योग्य यदपाहिं पे कहों सत भाय। 
कोटकनु अपराध सुबके मातु देव भुठाय ॥ 
होत पूत् कपूत पे नाहें होय माय कुमाय । 
तुमहँ त्यागों मातु वो फिर को जो धीर घराय ॥ 
में सकछ विश हेरि हारो ओर कोड न छखाय | 
जननि तुम बिनु जीव पामर प्भुकृपा नहैं पाय ॥ 
नेक कृपा कटाक्ष हेरो वात सब वनि जाय । 
दास हरि! को करकमल गाहि मातु लेहु बचाय ॥ हि 
दास हारे! 


अद्वेततल्वकी उपपत्ति 
(छेखक--पण्डित श्रीमायारामजी महाराज, वेद्ान्ततीर्थ, जामनंगर ) 


अनेक भ्रकारके दुःखोंसे भरे हुए संसार म्राकृतन सत्कमेकि अभावसे किस्ीको 
साधनचतुष्टयसम्पत्तिक अनन्तर यह जिज्ञासा होती है कि मुझे आल्तत्तत- 
विज्ञान हो । इस प्रकारकी अभिवापा करके अत्यन्त नम्न होकर श्रोत्रिय अग्मनिष्ठ 
गुरुके पास यथाविधि जाता है । 

अधिकारी शिप्यको पाकर वे परम दयाहु ब्रहद्मनि.्ठ आचाय विविध 
डपपत्तियों द्वारा अध्यारोपापवाद-स्थायसे # शिष्यकीं उस अद्गय अन्मका उपदेद् 
देते हैं, जो कि अनेक श्रुतियोंसे वोधित है। सत्त्वादिगुणत्रय॑व्यपाश्रय मायासे 
उपहित इश्वरके सड्ृत्पानुसार ततू-तत्‌ ' गु्णकि गुणप्रधानभावसे अपश्रीक्ृत 
शब्दादितस्मात्रा, महाभूत, पांच ज्ञनेस्द्रिय, पांच कर्मेन्द्रिय आदिकी उत्पत्ति 
हुईं। और एक ही अहम विशेषोषाधिके सम्बन्धसे|विराट्रूपमें ईश्वर और हिरण्यगर्म 
एवं व्यश्रिपमें प्राज, तेजस और विश्वरूप हो जाता है अर्थात्‌ जो सचिदानन्द- 
रूप ब्रह्म है, वही मायाके सम्बन्धेसे अनेकरूप हो जाता है। वेदान्तसिद्धान्तमें 
माया अनादि अनिवर्चननीय और भावरूप ही मानी गई है और यही वास्तविक 
पक्ष है । वह माया ब्रह्ममें अध्यस्त है। अविद्याध्यास अनादि है और अविदयाके 
कार्य आकाशादिका अध्यास सादि है । इसी सादि अध्यासको कार्याध्यास कहते 
हैं। यह कार्योध्यास अथीध्यास और ज्ञानाध्यासके भेदसे दे प्रकारका है। उनमें 
अथाध्यास इस प्रकार होता है--चश्लु आदि द्वारा विनिःसृत अन्तःकरणकी थृत्ति 
मन्दान्धकारसे आवृत देशमें रहनेवाले रज्जु आदि पदार्थोके आंकारमें परिणत न 
होकर रज्वायवच्छिन्न चैतन्यमें रहनेवाढी तमःप्रधान अविद्याको क्ुमित करती 
है, वृत्ति द्वारा क्षुब्ध हुईं वही अवि्या सपीदिरप अर्थके आकारमें परिणत हो 





न्‍ * बस्तर अवस्तुकी अतीतिको अध्यारोप कहते हैँ। जैसे रज्जुमें या रज्ज्ववछिन 
चैतन्यमें सपंकी अतीति होती है। वेसे ही सचिदानन्दस्वरूप अरह्मम्रें अविय्ा और उसके 
कार्य आकाश आदिका प्रतीत होना ही अध्यारोप है । इसीलिए भ्रुति भी कहती है-- - 
'मायाभासेन जीवेशी करोति”। अधिष्ठानमें प्रतीयमान वस्तुका निषेध अपवाद कहलाता 
है, जैसे शक्तिमें या शुक्त्यवछिन्न चैतन्यमें रज्जुका निषेध करना । 
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जाती है, इसीको अर्थात्‌ रज्जायवच्छित्त चेतन्यनिष्ठ तमःप्रधान अवियाके 
परिभागमृत प्रतीयमान सपौदिको अशोध्यास कहते हैं। और अध्यस्त पदार्भका 
अवगाहन करनेवाद “अये सर्प: (यह सर्प है) इत्याकारक ब्ञानरूप जो 
परिणाम है. उसको ज्ञानाध्यास कहते हैं। यह ज्ञानाध्यास साक्षीरूप चेतन्यमें 
रहनेताली सत्तप्रवान अवियाका परिणाम है । 
अधि्ष्ठानशानके अतन्तर अध्यस्त पदा्थोकी निवृत्ति हो जाती है | यह निदृत्ति 
अभिष्ठानने मिन्न नहीं है, किन्तु अधिष्ठानरूप ही है। कारण कि अभाव अधि- 
क्णात्मक है। जे रज्जु आदिके ज्ञानसे उसमें आरोपित सर्पादिकी निवृत्ति हो 
जाती £, बसे ही सर्पप्रिययक ज्ञानाध्यासकी भी निवृत्ति हो जाती है 
यथति दस विगयर्म यह दादा ही! सकृती है कि सपोदिके अध्यासका अधि- 
परम रमयरायमच्छिन् बांध चतन्य है और ज्ञानाध्यासका अधिष्टान साक्षीरूप 
लम्य है, मैगी भवस्था्े रम्जादिस भवस्छिण ननन्‍्यके ज्ञानसे का्योश्यासकी तो 
मिर्च हो सकती है, परस्तु श्ानाश्यासक्की उससे निश्त्ति केसे होगी, क्योंकि 
मयप्ममद्र शमिषनभत रज्ज्वायवस्छिन्त नतन्यके ज्ञानकालमे शानाध्यासाधिष्ठान- 
भूत साप्ीदय सनन्यका ज्ञान नहीं होता हू । यद्रपि अ ध्यासकी निदृत्तिके लिए 
इमक; जथिष्ठागका जाने टीना आवश्यक दे। तथापि भी भोति विचार करनेस यह 
हटा मिद्रन हो जानी है. कारण कि अन्ताकरणकी वृत्ति चल्षुरादि द्वारा रज्ज्वादि 
देसमें आकर शमायाच्छिन्न नतस्यमें रहनेवाले आवस्णका नाश करती है। और 
उसके अन्तःकस्मकी दृति साक्निचतन्यती अवच्छिन्त उसके रज्जुप्रदशम 
जगत युति भोर रजत दोनों उपाधियों समानद्यस्थ हुई | उपाधियेकि समान- 
मेक कारण रम्बबच्छिण चनन्य और वृच्युपद्तित सा्विचतन्य दोनोंका 
पद होमेस अशाद्यासका जो. अधिष्ठान दे, बहा जनाध्यासका और जो ज्ञाना- 
आसका अधिष्ठान हैं, वही मताश्यासका अधिष्टान निश्चित हुआ । अतः साक्षी- 
गे स्वत काय सतेलानी शोनिल उत्त गानों अध्यासोंकी निवृत्ति होनेमे कोई 
सन्देश नहीं रहा, अतेः इ्ते। परवपत्त व्यथ है । 
>मी कार्यश्यासका लक्षण भगवेलयाद शीशकराचार्यजीने इस मकार किया है--- 
फमूतिसपः परन्र पतंदटाबमासः:" भथात पृवदषट पदाथका जो अन्य सम सरपऊा 
अवभान होता है, उस अध्यास कहते है । सादि और अनादिसाधारण अध्यासका 
रक्षण यह हि---परत्र पूनिदशवगासः अथीत पूर्वेक्त कायाध्ादरद रक्षणम सं 
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स्मृतिरूप' शब्दके हटा देनेसे ब्रह्मनिष्ट अनादि अविद्याध्यासमें भी लक्षण 
समन्वय हो सकता है। इस विय्यर्म मथुसूदनसरस्वती प्रभृति यतियोंकी 
भी सम्तति है । 

सामान्यरूपसे दो प्रकारका कार्याध्यास पर्माध्यास, धर्गविशिष्टरम्यैध्यास्, 
सम्बन्धाध्यास, सम्बन्धविशिष्टसम्न्ध्यध्यास, अन्यतराध्यास थादि भेदसे 
भनेक प्रकारका होता है | 

अव ध्यानमें यह रखना चाहिए कि जैसे रज्जुमें सप॑, शुक्तिमें रजत, ऊपर 
भूमिमें मृगजछ आदि कल्पित हें और उन सब कल्पित वस्तुओंका अधिएानके 
शानसे बाघ होता है अर्थात्‌ अध्यस्त वस्तुका वाध-अपवाद--होनेसे केवल अधि 
छानमात्र अवशिष्ट रह जाता है, वैसे ही नित्य, शुद्ध, बुद्ध अरक्तों ही ईश्वर, 
तन्निर्मित संसार, जीव और जीवकल्पित व्यश्सिमष्टिरृप कार्यजात कृल्यित 
है। अतः उक्त समस्त प्रपश्चका अधिष्ठान ठहरा त्र । इसी प्रकार साक्षीरूप 
चैतन्य भी कल्पित प्रपश्चक्ा अधिष्ठान हो सकता है, क्योंकि श्रुतिम साक्षी 
चैतन्यका ब्ह्मसे अमेद वर्णित हे । जब सर्वसन्तापहारक सद्ुरु अपने परम अनु- 
अहसे तथोक्त जिज्ञास॒ शिष्यको 'तत्त्तमसिः आदि महावाक्योंके उपदेश द्वारा 
शुद्ध अह्मका परिज्ञान कराते हैं, तव सभी कहिपत पदार्थों अपने-आप बांध 
हो जाता है और वह आनन्‍्दात्मक परिपूर्ण अद्वितीय ऋह्को प्राप्त होता है । 

इस विपयमें भेदवादी शब्ढा करते हैं कि 'तत्त्ममसि' “अहं त्रह्मात्मि' इत्यादि 
वाक्योंसे जीव और ईश्वरका अमेद सिद्ध नहीं हो सक्रता, क्योंकि जीव और 
ईश्वर दोनों परस्पर अत्यन्त विरुद्ध धर्मवाले हैं | विरुद्ध धर्मबाले पदार्थोका किसी 
प्रकारसे भी अमेद नहीं हो सकता। विरुद्ध धर्मवाले ( शीत और उप्णरूप 
विरुद्ध धर्मोते आक्रान्त ) जछू और तेजका अमेद सिद्ध करना जैसे उपहासास्पद 
है, ठीक वैसे ही जीव और ईश्वरका अमेद सिद्ध करना भी उपहासास्पद है, 
क्योंकि ईश्वर सर्व शक्तिमान्‌ एवं सर्वज्ञ है और जीव अल्पशक्ति एवं असर्वेज्ञ 
है। श्रुति भी थः सर्वज्ः स सर्ववित” इत्यादिसे इश्वरको सर्वज्ञ और “अनीहया 
शोचति उद्यमानः इत्यादिसे जीवकोी शोकादिसे आक्रान्त कहती है। इसी प्रकार 
हे झुपणों, ऋतं पिवन्तौ! इत्यादि श्रुतियाँ भी स्पष्टहुप्से जीव और इंश्वरके 
भेदका प्रतिपादन करती हैं । 


किंवहुना 'ें ईंइवर नहीं हूँ, किन्तु जीव हैँ! इस पकारके प्रबक प्रत्यक्ष 
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प्रमाणसे भी जीव और ईइवरका भेद ही सिद्ध होता है, अतः अद्वैत अहयकी 
सिद्धि नहीं हो सकती है । 

परन्तु भेदवादियोंकी इस प्रकारकी शर्मा युक्त नहीं है, क्योंकि 'तत््वमसि' 
आदि वाक्योंम त्यागभागलुक्षणा माननेसे 'सोडये देवदत्त:” इत्यादिके समान 
रुक्ष्याथका अमेद सिद्ध ही होता है और सम्पूर्ण श्रुतियोंका रुक्ष्याथचोधन द्वारा 
जीवत्रक्के अभेदमे ही ताल हे, क्योंकि 'सवे मयि प्रकल्पितम! इत्यादि श्रुति सब 
सर्वग्नक्तिविशिष्ट महावाक्यके लक्ष्याथभूत ईश्वररूप साक्षीका ही सब प्रपश्चके 
अधिष्ठानरूपसे प्रतिपादन करती है; क्योंकि यह सब प्रपश्व साक्षीरूप मुझमें ही 
कल्पित है, यह उक्त श्रुतिका अथ है। यदि जीव और ईइवरका अभेद न 
माना ज्ञाय, तो जीवसाक्षीम सर्वप्रपद्माधिष्ठानत्वक्ी उपपत्ति केसे हो सकेगी | 
यद्यपि भहं ब्क्मास्मि' इत्यादि श्रुति अहंपदवाच्य जीव और ब्रह्मपदवाच्य 
इद्थरका, जो. कि क्रमशः अत्पनज्ञ और सर्वन्ञ हें, अमेद नहीं वन सकता है, 
तथापि अद्वितीय त्रग्मका श्रतिपादन करनेवाली विविध श्रुतियोंके आधारपर उनके 
अभेदम ठक्षणा मानना आवश्यक है । 

अतः यह निर्विवाद सिद्ध हुआ कि जो ब्रह्म सम्पूर्ण जगतका अधिष्ठान 
है, वही साक्षीरूप यत्यगात्मा हे । 


मस्येव सकल जात॑ मग्रि सर्व प्रतिष्ठितम । 
मग्रि से छूय॑ याति तदूब्ह्माह्यमस्म्यहम्‌ ॥ 

( अर्थात्‌ साक्षीरूप मुझमें सम्पूर्ण विश्व उत्पन्न हुआ हे, मुझमें ही 
उसकी स्थिति है और मुझमें उसका छय मी होता है एवं सवोधिष्ठान ब्रह्म 
भी में ही हूँ ) इस प्रकारकी श्रुति भी सम्पूर्ण प्रपश्चकों म्त्यगात्मामें अध्यस्त 
दिखाकर प्रत्यगात्माको त्रह्मते अभिन्न कहती हे । 

इसलिए 'तत््वमसि! “अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि महावाक्योंस जीव और 
बह्मका अमेद ही सिद्ध होता है | अध्यस्त होनेके कारण प्रपश्व मिथ्या है! | यदि 
विचारपूर्वक ठेंखा जाय, तो जैसे श॒क्तिमें प्रतीयमान रजतकी अधिष्ठानभूत 
शुक्त्यवकिज् चेतन्यकी सत्तासे एथक्‌ सत्ता सिद्ध नहीं होती है, वैसे ही प्रपश्चकी 
अधिष्टानसत्तासे प्थकू सत्ता नहीं हे । 

यदि सूक्ष्मरूपसे विचार किया जाय, तो मेदनामफा वास्तविक पदाथ ही सिद्ध 
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नहीं हो सकता है, जिससे कि भेदवादका अज्ञीकार किया जाय। जो लोग नाहूं ब्रह्म, 
किन्तु जीव? ( अर्थात्‌ मैं ईइबर नहीं हैँ, किन्तु जीव हैं ) इस अकारकी मल्यक्ष 
प्रतीतिको मेदकी साथिका मानते हैं, उनसे पूछना चाहिए कि 'म॑ अद्म नहीं हूँ 
इस गतीतिसे क्या अन्तःकरणाबच्छिन्न चेतन्यमें थाने जीव त्रह्मका भेद सिद्ध 
होता है ? अथवा झुद्ध आत्मामें नीवका भेद सिद्ध होता है। इनमें प्रथम पक्ष तो युक्त 
नहीं है, क्योंकि अन्तःकरणावच्छित्र चेतन्वमें (जीते) काल्पनिक भेद तो अद्वेत- 
वादी मी मानते हैं और यदि हितीय पक्षका अवलूम्नन किया जाय, तो वह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि शुद्ध आत्माके अतीन्द्रिय होनेसे वह चक्ष आदि 
इन्द्रियोंका विषय नहीं हो सकता, अतः जीवप्रतियोगिकब्रह्मानुयोगिक भेदका 
प्रत्यक्ष ही नहीं हो सकता है अर्थात्‌ किसी भी ग्रकारसे अद्माश्रित भेंदका मत्यक्ष 
नहीं हो सकता; कारण कि प्रतियोगी अथवा अनुयोगीका जब तक प्रत्यक्ष नहों 
तव तक तत्मतियोगिक तदनुयोगिक भेदका प्रत्यक्ष नहीं हो सकता, यह अकाल 
नियम है। 'घटो न पटः' (जो घट हे, वह पट नहीं हैं) इस स्थलरूमें घट प्रतियोगी 
है और पट अनुयोगी है, अतः पटमें (बस्धमें ) रहनेवाले घटके भेदकों घट- 
प्रतियोगिकपटनुयोगिक कहते हैं। मेदग्रत्यक्षके पूर्वम,ं घट तथा पटका अवश्य 
प्रत्यक्ष होना चाहिए, जब उनका प्रत्यक्ष होगा, तभी घटग्रतियोगिकपटानुयोंगिक 
भेदका मलयक्ष होगा, अन्यथा नहीं । 
इसी प्रकार भें व्रह्म हैँ! इस प्रतीतिसे जो शुद्ध त्रह्ममें जीवात्माका भेद मानते हैं, 
उस भेदका जीवात्मा प्रतियोगी और झुद्ध आत्मा अनुयोगी होगा । इससे प्रति- 
योगी और अनुयोगीका ( जीव और शुद्ध आत्माक्का) प्रत्यक्ष न होनेंके कारण 
उक्त भेदका अत्यक्ष होना स्वेधा असम्भव है । 
यदि भेदवादी छह्ढला करें कि जब आत्मा और मनके संयोगसे जीवका 
अल्यक्ष होता है, तव यह कैसे कह सकते हैं कि 'ें अब्य नहीं है! इसमें 
जीवात्मारूप प्रतियोगीका प्रत्यक्ष नहीं है। किश्च, मनको नेयायिक प्रभृति 
इन्द्रिय मानते हैं, इसलिए मनसे प्रत्यक्ष होनेवाले जीवात्माको अतीन्द्रिय भी नहीं 
कह सकते : ऐसी अवस्थामें जीव और ईच्वरका भेद ग्रत्यक्षसे सिद्ध हो सकता 
है, तो यह भेद्वादियोंकी शह्ढा केवल मायामात्र है, क्योंकि नैयायिकर आदिने 
भेदके अत्यक्षम अनुयोगीके प्रत्यक्ष ज्ञानको ही कारण माना है, इसलिए उक्त दिश्वासे 
भतियोगीका प्रत्यक्ष होनेपर भी अनुयोगीमूत्त शुद्ध आत्माका पल्यक्ष न होनेके 
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कारण ; जीवप्रतियोगिकत्रह्मानुयोगिक भेद 'नाहं ब्रह्म किन्तु जीव: 
प्रतीतिसे सिद्ध नहीं हो सकेगा | 

अपि च यह सर्वतन्त्रसिद्धान्त है कि भेदप्रत्यक्षके प्रति अनुयोगीका 
अत्यक्ष ही कारण है, प्रतियोगीका मत्यक्ष कारण नहीं है। यदि प्रतियोगीका प्रत्यक्ष ही 
भेदमत्वक्षके प्रति कारण माना जाय, तो पिशाचों न स्तम्भःः ( पिशाच 
स्तम्भ नहीं है ) इस प्रकार स्तम्भमें जो पिशाचके भेदका प्रत्यक्ष होता है, वह 
न होगा, क्योंकि प्रतियोगीभूत पिशाचका प्रत्यक्ष नहीं है, इसलिए जीवरूप प्रतियोगी- 
का प्रत्यक्ष होनेपर भी शुद्ध आत्मामें उसके भेदका प्रत्यक्ष नहीं हो सकता है। 

दूसरी बात यह हे कि छोकमें जिस भेदका अनुभव होता है, उसकी 
काल्यनिक स्थिति न मानकर भेदवादी यदि सत्यरूपसे उसकी स्थिति मानता हो, 
तो उससे पूछना चाहिए कि तुम्हारा अभिमत सत्यस्वरूप भेद अभिन्न धर्मीमें 
रहता है या भिन्न धर्ममिं रहता दे ? यदि वादी पहले पक्षका ( अभिन्न धर्मीमें 
मेंद्र रूता है, इस पक्षका) अज्ञीकार करे, तो उसको व्याधात दोपका 
सामना करना पड़ेगा । परस्पर विरुद्ध धर्मोका एक अधिकरणमें रहना 
व्याधात कहलाता है, जैसे कि जिस स्थरूमें भेद रहता है, उस स्थढमें अमेद नहीं 
रह सकता और जहां अभेद रहता हे, वहाँ भेद्र नहीं रह सकता, इसलिए अभेद भेदसे 
अछा रहता है और मेद्र तथा अभेद ये दोनों परस्पर विरुद्ध हैं | इस परिस्थितिमें 
बादी यद्धि भेदको अभिन्न धर्ममें मानेगा, तो भिन्नतव और अभिन्नत्वरूप विरुद्ध 
धर्मोका एक अधिकरणमसे समुच्चय माननेसे व्याघात दोष आ ही जायगा। और 
दूसरा यह भी दोष ग्राप्त होगा कि भेदरहित वस्तु भेदका प्रत्यक्ष होनेसे अमिन्न 
धर्ममिं भेदज्ञान अमात्मक होगा । 

यदि वादी द्वितीय पक्षका अ्रीत्‌ मिन्न धर्मीमिं मेदका प्रत्यक्ष होता है, इस 
पक्षका अनुसरण करे, तो इसमें भी प्रश्ष करना चाहिए कि यह मेद अपनेसे 
मिन्र किये हुए धर्मीगें स्वयं रहता है अर्थीत्‌ वह भेद स्वयं धर्मीका भेद वनकर 
धर्ममिं रहता है अथवा किसी दूसरे भेदसे मिन्न किये गये धर्मामें रहता है £ वादी 
थदि इन पक्षेगिं से प्रथम पश्षका अज्जीकार करे, तो आत्माश्रय दोष होगा । 

अपनी उत्पत्तिम, अपनी स्थ्रितिमें अथवा अपने ज्ञानमें यदि अपनी अपेक्षा हो, 
तो आत्माश्रय दोष होता है। प्रक्ृतमें भिन्न धर्मी जिस भेदसे विशिष्ट है, उसमें उसी 
संदकी यदि अवस्थिति मानी जाय, तो अपनी अपेक्षा और आप ही मेदक होता 
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है, इसलिए आल्ाश्रय स्पष्ट रुपसे प्रतीत होता है, अतः यह नहीं मान सकते 
हैं--जिस भेदको लेकर धर्मी मिन्न होता है, उसी भेदका उसमें प्रत्यक्ष 
हो सकता है । 

इस आत्माश्रयके परिहारके लिए यदि वादी दूसरे किसी भेदकी भेदक मान- 
कर उसीसे मिन्न हुए धर्मीमें प्रथम भेदकों माने, तो वादीसे पूछता चाहिए 
कि वह दूसरा भेद भी मेदरहित धर्मामें रहता है अर्थात्‌ अभिन्न धर्ममिं रहता 
है, या मिन्न धर्मीमें रहता है ! इन दोनोंमें से यदि म्रथम कर्पका वादी आश्रयण 
करे, तो पहलेके समान व्याधात दोष प्सक्त होगा। यदि भेदविशिष्ट धर्मामें 
भेद रहता है, इस द्वितीय कह्पका आश्रयण करे, तो भी वादीसे पूछना चाहिए 
कि वह दूसरा भेद भी अपने आपसे मिन्न किये गये धर्मीमें रहता है अर्थीत्‌ 
रहनेवारा भेद स्वयं उस धर्मीका भेदक बनकर उस धर्मीमें रहता है अथवा 
प्रथम भेदसे मिन्न किये गये धर्मामिं द्वितीय भेद किसी तृतीय भदसे मिन्न किये 
गये धर्मीमें रहता है अर्थात्‌ तृतीय भेद जिसका भेदक है, ऐसे धर्मीमें द्वितीय 
भेद रहता है ! यदि वादी दूसरे भेदकों स्व॒र्मीका भेदक मानकर द्वितीय भेद 
रहता है, ऐसा माने, तो पहलेके समान आत्माश्रय दोप प्राप्त होगा । यदि प्रथम 
भेद द्वितीय भेदका भेदक है, यह माने, तो अन्योन्याश्रय दोष प्राप्त होगा | अपनी- 
अपनी स्थितिमें या अपने-अपने ज्ञानमें दो पदार्थोकी परस्पर जहाँ अपेक्षा हो, 
वहां अन्योउन्याश्रय दोष आता है। ग्रकृतमें प्रथम भेदकों अपनी स्थितिके 
लिए दूसरे भेदकी अपेक्षा है और दूसरे भेदको अपनी स्थितिके लिए प्रथम मेदकी 
अपेक्षा है, अतः अवश्य अन्योउन्याश्रय हो सकता है। वादी इस असन्योडन्याश्रय 
दोषके परिहारके लिए यदि तृतीय पक्षको अथीत्‌ द्वितीय भेदके धर्मीका भेदक कोई 
तीसरा भेद है, ऐसा मान ले, तो उस वादीसे पूर्ववत्‌ पूछना चाहिए कि वह 
तीसरा भेद अभिन्न धर्मीमें रहता है ? था मिन्न धर्मीमें रहता है! यदि वादी प्रथम 
पक्षका आश्रयण करे, तो पहलेके समान व्याघात दोप होगा, यदि द्वितीय पक्षका 
अनुसरण करें, तो फिर उससे पूछना चाहिए कि वह तीसरा भेद भी अपनेसे 
भिन्न किए हुए धर्मीमें रहता है अथीत्‌ वह तीसरा भेद स्वधर्मीका भेदक बनकर 
उस धर्मीमें रहता है अथवा दूसरे भेदसे भिन्न किये गये धर्मीमें वह तीसरा भेद 
रहता है या प्रथम भेदसे भिन्न किये गये धर्मीमें वह भेद रहता है अथवा 
किप्ती चतुर्थ भेदसे मिन्न किये गये धर्ममें तृतीय भेद रहते है ! ह 
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इन विकल्पोर्म से वादी प्रथम कल्पका आश्रयण नहीं कर सकता है, क्योंकि 
पृवचत्‌ भात्माश्नय दोप प्राप्त होगा । यदि दूसरे पक्षका आश्रयण करे, तो अन्यो5- 
न्याश्रय दोप प्रसक्त होगा। यदि तृतीय पक्षका अनुसरण करे, तो चक्रक दोष प्रसक्त 
होगा, क्योंकि अथम भेद छ्वितीय भेदकी अपेक्षा करता है, द्वितीय भेद तृतीय 
भदकी अपेक्षा करता है और तृतीयादि को प्रथम की अपेक्षा है और प्रथम भेदको 
हितीयकी अपेक्षा हे, इस ऋमसे आनेवाले दोपको चक्रक दोप कहते हैं । 

प्रकृतमें प्रथम भदको अपनी स्थितिमें दूसरे गेदकी अपेक्षा हे और दूसरे 
भेदकी अपनी स्थितिगें तृतीय भेदकी अपेक्षा है, तृतीयादि भेदको अपनी स्थितिमें 
प्रथम भेदकी अपेक्षा है और प्रथम भेदकों द्वितीयादि भेदकी अपेक्षा है, इसी 

प्रकार अपनी-अपनी स्थितिकें लिए चतुर्थादि भेद्ोंकी परम्परामें पुनः प्रथम भेदकी 

अपक्ना होनेसे एवं प्रथम भेदकों द्वितीयाद्दि भदोंकी अपेक्षा होनेसे चक्रक दोप 
प्राप्त होता है । इस चक्रक दोपके परिदारंके लिए वादी यदि कहे कि चतुर्थ 
भेदसे भिन्‍मे किसे गये धर्मोगें तृतीय भेद रहता है, तो इस पक्षमें मी अन- 
बन्था दोप ही पसक्त होगा, क्योंकि यह चौथा भेद भी पूर्वोक्ति व्याधात, 
आत्माश्रव, भम्योडस्थाश्रय भौर चक्रऊ आदि दोपोंकी प्राप्तिक भयसे अमिन्‍न- 
धर्मों या स्वधिश्विष्ट धर्ममिं अथवा तृतीयभेदविशिष्ट धर्ममिं अथवा प्रथम 
सेदबिशिए्ट भर्मीि नहीं रह सकता, किन्तु किसी एक पश्चमभेदविशिष्ट धर्मीमें 
रहेगा, इसी प्रकार परम गेद्र भी किसी छठे भेदविशिष्ट धर्मामें रहेगा, इसी प्रकार 
भेद्परम्परा माननेसे अवस्थानामक दोष आ जायगा, जिसका कभी अन्त होना 
सम्मय नहीं हे | 

अतः पर्वोक्त टेनशेंसे यह सिद्ध हुआ कि ओेदपदार्थ कोई वास्तविक 
पद ही नहीं है, अतः भगवती श्रुति अमेदसिद्धान्तका ही प्रतिपादन करती 
पे और व्यवटारग जो भेदकी प्रतीति होती हे, बह काह्पनिक ही है--जैसे कि 
, शुक्तिगे रजतकी कल्यना है। अतः अद्वततत्वका वाधक भेंद्र नामका पदाथ 
नहीं है, यह निर्वियाद सिद्ध हुआ । 

इस भद्रेनभावकों पृथरोक्त गुणसे युक्त जिज्ञासुकी जब श्रीसदूगुरुदंव सुनाते हैं, 
तब बह प्रमागगत असम्भावनाकी निवृत्तिद्वारा अद्वेतभावकों प्राप्त होकर मुक्तिरुप 
परमानन्दकी मराप्त होता दे, भगवती श्रुति भी कहती हे--भात्मानं चेह्निजा- 
नीबादयमस्मीति पूरुषः किमिच्छस्कस्थ कामाय शरीरमनुसंज्वरंत्‌ । 
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* उस मुक्तिक्षणमें शिष्यकों यह भावना-होती है।-अहं धन्यः ! अहदं धन्यः !! 
अहो गुरु: ! जहो गुरुः !! भहो बोधः ! अहो बोध)! और अपने गुरुजीका बड़ा 
उपकार मानकर कतकृत्य हो जाता है एवं जीवन्मुक्त रन जाता है, क्योंकि ज्ञान 
हो जानेंके अनन्तर आवरण दोप भी निद्वत हो जाता हे | 

अतः जिसको निरतिशय सुखकी अभिवापा है, उसे निष्काम कमकि 
अनुष्ठान द्वारा अपने अन्तःकरणके मल आदिको हटा देना चाहिए और विश्वेपको 
हटानेंके लिए भगवदुपासना करनी चाहिए । जैसा कि कहा है-- 


निराकारं स्वामिन्‌ जयतु तब रूप॑ श्रतिनुत- 
महं तु लां मन्ये करचरणयुक्ते गुणनिध्िम्‌ | 
शिवेशः श्रीशों वा भवतु न भिद्ा यत्र तमहं , 
नमामि श्रीनाथ भवभयहर॑ श्रीवटपतिम्‌ ॥# 


इस प्रकार हरिहरके अभेदरचिन्तनसे अवश्य विक्षेपका परिहार हो जायगा । 
ब्रह्मनिष्ठ श्रोत्रिय गुरुके उपदेशसे आवरणका विनाश होता है और तदादरा 
स्वरूपका साक्षात्कार होनेसे जीवन्मुक्तावस्थाकी ग्राप्ति होती है | 

जीवन्मुक्त अपने आक्तन प्रारव्धान्तकी प्रतीक्षा करता, सम्पूर्ण छोगोंकी 
शुभकामना करता एवं यत्र-तत्र अमण करता हुआ अन्तमें विदेह कबल्यको 
प्राप्त होता है । 

अद्वितसिद्धान्त परम अगाध है। उसके विषयमें हमारे ऐसे मन्दयज्ञ क्या कह 
सकते हैं ! किन्तु सत्पुरुषोके उच्छिष्टांशका जो कुछ अहण किया था तदनुकूछ 
लिखा है, अतः इसमें जो त्रुटि हुई हो, वह हमारी है, अद्वेतसिद्धान्तकी नहीं है, 
क्योंकि यद्वितसिद्धास्त परममज्जलमय है | इति शिवम्‌ । 


3 जल बडनड नल बल न लात पक हरा मम ली परत मी निधि बीज कट लि 

: # है स्वामिन, श्रुतिद्वारा गाये गये आपके निराकार स्वरुपकी जय हो । में तो आपको 
हस्त, पाद आदिसे युक्त गुगोंका समुद्र मानता हैँ अर्थात्‌ आपके संगुण रूपका उपासक हैं। 
वे चाहे शिवजी हों, चाहे विष्णु हों, परन्तु जिसमें किसी प्रकारका भेद नहीं है ऐसे संसारके 
भयको हरनेवाले-है लक्ष्मीपति श्रोवटपतिको प्रणाम करता हूँ । 


अद्वेत-दर्शन 
( लेखक-- पण्डित श्री अमृतल्ालशास्त्री वेदान्त-व्याक्रणतीर्थ, साहित्या्णव ) 


तमीख्राणां परम महेर्वरं त॑ देवतानां परम च दैवतम्‌ | 
पति पतीनां परम पुरस्ताद्विदाम देव॑ भुवनेशमीड्यस्‌ ॥ 

( रवेताइब० ६|७ ) 
श्रीगुरुचरणद्वन्द्॑ वन्‍्देंडहू॑ मथितदुःसहद्वन्द्रम्‌ । 
आन्तिग्रहोषशान्ति पांसुमय॑ यस्य भसितमातनुते ॥ 

( श्रीमच्छड्टराचायोः स्वात्मनिरूपणे ) 
इस संसारमें सभी जीवॉकी सम्पूर्ण अबृत्तियोंका प्रधान उद्देश्य सुख-प्राप्त 
और दुःख-निवृत्ति ही है। स्री, पुत्र, घन आदिकी म्राप्तिका यलल भी इसीलिए किया 
जाता है । सब जीव सुखग्राप्ति और दुःखनिद्ृत्तिके लिए यथाश्वक्ति जी तोड़कर 
प्रयत्न करते हैँ । भतृहरिने ठीक ही कहा है-- 
उत्वात॑ निधिशक्या क्षितितर्ं ध्माता गिरेधातवो 
नित्तीण: सरितां पतिद्रपतयों ग्रत्नेन संसेविताः । 
मन्त्राराधनतत्परेण मनसा नीताः झमशाने . निशाः 
प्राप्त: काणवराटको.5पि ने मया तृष्णे5धुना मुश्न माम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ मैंने सुवर्ण, रत आदिकी खानकी आशझतसे सारी भूमि खोद डाढी, 
पर्वतके धातु अ्निमें फूंक डाले, समुद्र तेर डाला, प्रयत्ष पृषक राजाओंकी सेवा 
की और मन्त्रके आराधनमं तत्पर चित्तसे श्मशानमें अनेक रात्रियाँ बिता डालीं 
परन्तु एक कानी कौड़ी भी हाथ न छुगी । हे तृष्णे! अब तो तू मेरा पिण्ड छोड़ । 
मनुष्य चाहता है कि में सर्वदा सुखी रहें, और दुःख कभी न पाऊ। 
वह इस उद्देशयके लिए प्रयत् करनेमें कुछ भी कोर-कसर नहीं उठा रखता । परन्तु 
अम्तमें हाथ क्या लगता है--प्रियवियोग और अप्रियसंगोगसे होनेवाला छृदय- 
परिताप, जीवनयात्रामें अनेक हप, शोक और मोहके प्रसज्ञ, शरीर और मनका 
अस्वास्थ्य इत्यादि दुःख ही । ह 
१० 


९ जच्युत 


इस विषयमें योगवुन्रके व्यासभाष्यमें एक अच्छा संवाद हैं-- 

भगवान्‌ जैगीपत्य महायोगीको संस्कारोंके साक्षात्तारके बलसे जन्मपरि- 
णाम-क्रमको देखते विवेकजन्य ज्ञान हुआ । तब निर्माणकायधारी भगवान 
आवद्यने उनसे पूछा--भव्य होनेके कारण दस महासगेमिं आपकी साक्तिक 
बुद्धि रज और तमसें आक्रान्त नहीं हुई, अतएव नारकीय और पश्ुपक्षियोंकी 
योनियोंके गर्भदुःखका अनुभव कर रहे एवं देवता और मनुष्यों पुनः पुनः 
जन्म हे रहे आपको उनमें सुख और दुःख इन दोनेमें किसका अधिक अनुभव 
हुआ । इस प्रश्नके उत्तरमें भगवान्‌ आवदंयसे जगीपज्य मुनिने कहा-- 
भव्य होनेंके कारण दस महासगेमिं मेरी साक्तिक बुद्धिका परामव नहीं हुआ, 
अतएव मैंने मरक्क और तिर्यक्त जातियोंके दुःख देखें एवं देव और मनुप्य 
शरीरोंमें पुनः पुतः जन्म लिया। इनमें मेने जो कुछ अनुभव किया वह सब 
दुःखरूप ही मुझे प्रतीत होता है । 

मन्दवुद्धि मनुष्य तात्कालिक सुख और दुःख की निवृत्तिसे संतुष्ट हो जाते 
हैं। आपातरम्य विषयोंमें मुघ होकर उन विपयोंकी प्राप्तिक लिए अनेक कष्ट 
उठाते हैं। खुखमधुकी छोटी-सी क्रणिकाके वाम्ते वे अनेक अनर्थ कर डालते 
हैं । शाबनिषिद्ध भी आचरण कर वेठते हैं। परिणाममें इस लोक और पर- 
लोकमें अनेकानेक दुःख उन्हें मोगने पड़ते हैं 

पूर्वजन्मकी वासनाओंके प्रबल होनेसे विषयेन्द्रियसंयोगजन्य परिणाम- 
विरस श्षणिक सुखमें प्रायः प्राणियोंक्री वड़ी आसक्ति देख पड़ती हे । 

'पराख्ि ख़ानि व्यतृणत्यवयंभूस्तत्मात्‌ परादः पश्यति नान्तरात्मन्‌ ||” इस 
काठक श्रुतिके अनुसार इन्द्रियोंकी विषयमें प्रवृत्ति नसर्गिक है । इसी आसक्तिको 


(४; 





* अन्रदेमास्यानं॑ शूवते--भगवतो जेगीपव्यस्व संस्कारताक्षात्तरणाद दृशस महासर्मेषु 
जन्मपरिणामकरमननुपस्थतो विवेक्ृ॒ज ज्ञान प्रादुसदीत्‌ ॥ अब भगवानावव्यलजुधरस्तसुवाच-- 
दशसु महासगेंपु भव्यवादननिभृतवुद्धितत््वेव तया नरकृतियेग्यभेसम्भवं दुःले संपत्मता देव- 
मह॒ष्येपु पुनः पुनरुत्द्ममानेन सुखदुःखबो: क्रिमधिकमुपलच्थमिति। भगवन्तमावत्यं जगीपव्य 
उवाच--दशछ महासनेंयु भव्यत्वादननिभूतबुद्धिसत््वेन मया नरकतियंग्मव॑ दुःखे उंपस्यता 
डवमलुल्यंु धुन: घुनरत्पचमानेन यत्किबिदनुभूत तत्सर्त दुःखमेव प्रत्यवेसि। ( यो० सू० 
१८ विमूतिपाद ) 

बहाने इन्द्रियोंकी वहेसुख बनाया, अतएवं वे विपयोंको देखती हैं अन्तरात्माको 
नहीं देख सकती । 


_ 


कबन्‍ ०). 
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रींग कहते हैं और अपने इृष्ट पदार्थकी ग्राप्तिमं बाधा डालनेवालेके प्रति जो 
पज्वलनात्मक चित्तवृत्ति होती है उसीको द्वेप कहते हैं। इन राग-द्वेपोंसे ही 
अररित होकर जीव पुण्य-पापजनक अनेक म्रवृत्तियोंमें फैंस कर जन्म, जरा, रोग, 
शोक, परीताप, वन्धन, मरण आदि अनेक दुःखपरम्परामें गिरते हैं । 

लौकिक़ और शास्त्रीय उपायोंसे अस्थिर सुखमाप्ति और दुःखनिवृत्ति होने 
पर भी आत्यन्तिक ( नित्य ) सुखम्राप्ति और दुःखनिवृत्ति संसारासक्त जीवको 
कभी नहीं होती है । विषयी जीवको जो वस्तु सुखरूप मतीत होती है, वह भी 
विवेकीकी दृष्टिसे दुःखरूप ही है। थोगसूत्रमे कहा है कि---'परिणामताप- 
संस्कारेर्गुणबृत्तिविरोधाच्॒ दुःखमेव सर्वे विवेकिनः /  (थोगसूत्र २।१०) 
सुखभोगकालमें सुखसाधनोंमें राग और दुःखकारणोंमें द्वेष चित्त्में विद्यमान 
' रहता है। इससे पुण्यपापात्मक ग्रवृत्ति होनेसे तद्गप कर्माशय उत्तन्न होता है । यही 
परिणामदु:खता है। चेतन और अचेतन द्वारा प्राप्त होनेवाले सन्‍्तापके अनुमव- 
को ताप कहते हैं । सुखानुभवसे सुखसंस्कार और दुःखानुभवसे दुःखसंस्काररूप 
आशय होते हैँ। ये दुःखके हेतु हैं । गुणमय विरोधी चित्तवृत्तियोंका एक काहमें 
उदय होनेसे कष्टापत्ति होती है, यह गुणबृत्तिविरोधजन्य दुःख है। इसलिए 
विवेकी पुरुषकी दृष्टिमें इन्द्रियजन्य विषयभोग सब दुःखरूप ही हैं । इस 
अनादि दुःखलोतको विवेकी पुरुष ही प्रतिकूल देखता है, अतएव उससे उसे 
उद्बेग होता है । विप्रयी पुरुषको तो, विषक्षमिन्यायसे, उससे उद्बेंग होता ही नहीं। 
कारण कि विवेकी पुरुष नेत्र-गोलकके समान अत्यन्त म्रदुचित्त है। जैसे 
अनका तन्तु नेत्रमें रूगनेसे स्पर्शजन्य दुःख उंत्पन्न करता है, शरीरके इतर अवयदोंमें 
उसका स्पर्श होनेसे दुःख नहीं होता है; वैसे ही यह संसार विवेकी पुरुषको 
ही उद्धेगजनक होता है | अविवेकी विषयी जीव तो वासनावश होकर 
दुःखके कारणभूत देहादिमें अहन्ता और ममताको धारण कर त्रिविध ताप 
सहन करता हुआ निरन्तर संसारचक्रमें अमण करता है | इस विवेचनसे संसारकी 
दुःखरूपता सिद्ध हुईं। और दुःखोंके म्रलोच्छेदके बिना उनकी आत्यन्तिक निृत्ति 
: नहीं हो सकती है । अतः इस भीषण संसारचक्रअमणका मूल क्या है ! यह 





» “अक्षिपात्रकत्पो हि विद्यान । यथोर्णातन्तुरक्षिपात्रन्यस्तः स्पर्शन दुःखयति, न चान्य्रेषु 
शीत्रावयवेंणु | एवमेतानि दुःखानि अक्षिपात्रकव्प थ्रोगिनमेत्र बिल्दनन्ति नेतरं अतिपत्तारम! 
(यो० सू० भाष्य ३१५ ) | 


७६ श्च्युत 


प्रश्न मुमुक्षको अवश्य विचारणीय है। इस प्रश्नके उत्तरमें श्रुति, स्मृति, पुरांणे 
और सब अध्यात्मदर्शनशाखकार महर्षियोंका एकमत्य है। उन सबने एक स्वरसे 
अविद्याको ही सब अनर्थोका मूल कहा है । यह निम्न लिखित शरुत्यादि प्रमाण- 
बचनोंसे स्पष्ट होता है-- 
भअविद्यायामन्तरें वर्तमानाः स्वयं धीराः पण्डितम्मन्यमानाः | 
दन्द्रभ्यमाणाः परियन्ति मूढा अन्धेनेव नीयमाना यथान्घाः ॥! 
| ( काठक ) 
अथौत्‌ अविद्याके भीतर रहते हुए अपनेकी धीर और पण्डित मानते हुए, 
अनेक प्रकारकी कुटिल गति को ग्राप्त करते हुए, अन्धके अनुयायी अन्ध्की नाई 
मूढ़ मनुष्य संसारचक्रमें परिभ्रमण करते हैं । 
“देवी ब्वेषा गुणमयी मम माया दुरत्यया | 
मामेव ये अपचन्ते मायामेतां तरन्ति ते ॥! 
( भगवद्गीता अ० ७, छी० १४ ) 
अथात्‌ देवी--शुद्धचेतन्यरूप विप्णुदेवकी शक्ति रूप, त्रिगुणात्मक यह 
मेरी माया दुरत्यया--अति दुस्तर है । जो ज्ञानी भक्तजन मेरी ही शरण में 
आते हैं, वे ही इस मायको तरते हैं । 
ऋतिडथं यद्मतीयेत न प्रतीयेत चात्मवि | 
तद्वि्ादात्मनो मायां यथा 55भमासो यथा तमः ॥ 
( श्रीमद्भागवत० सक्रं० १ अ० ९ छो० ३३ ) 


जिससे वास्तव अर्थ न होनेपर भी अनिर्वचनीय दृश्यकी प्रतीति होती है, 
और सत्य पदार्थ भी प्रतीत नहीं होता है। वह आत्मस्वरूप मेरी माया है । 
पदाथ वास्तव न होनेपर भी प्रतीत होता है, इसमें दृष्ठन्त--यथा आभास: 
एक चन्द्रमें अनेक चन्धका भान। सतकी भी अप्रतीतिमें दृशान्त--यथा 
तमः जैसा कि राहु अहमण्डरुमें स्थित भी नहीं दीख पड़ता है, अहणकालमें ही 
दीख पड़ता है । यह मायाके कार्य द्वारा मायाका स्वरूपनिर्वेचन श्रीभगवानले 
ब्रह्माके प्रति किया है । 

अब दरशेनशास्रोंमे देखिए । साख्यशाखसद्वृहरूप . इश्वरक्ृष्णनिर्मित 
कारिकामें 'रूपेः सप्तमिरेव तु वध्मात्यात्मानमात्मना प्रकृति” इस वचनसे 


.। ५ ४ । 
क्षद्देत-दशन ४७ 


[3 ्े अज्ञान चर न पु शे | र्पों 
धम, अधमे, अज्ञान, राग, वेराग्य, ऐश्वये, अनेश्वय, इन-सात रूपों द्वारा प्रकृति ही 
बन्धहेत हक (5 है ० बह, का] 
बन्धहेतु कही गई है। यहां वैराग्यका फल प्रकृतिलुय विवक्षित है, उसमें पुनः 
संसारकी प्राप्ति होती है, इसलिए वैराग्य भी वन्धहेतु बतलाया गया है। 


पातञ्ञल्योगसूत्रमं 'अविद्याउस्मितारागद्वेषामिनिवेशाः. पश्च. केशाः ।! 
अविदा क्षेत्रमुत्तरेपां प्रसुप्ततनुविच्छिन्नोदाराणाम्‌ !! इन सूत्रोंके द्वास अविद्याको 
ही सब अनर्थोका मूल कहा है | अविद्याके स्वरूपका--'अनित्याशुचिदु:खानात्मसु 
नित्यशुचिसुखात्मस्यातिरवि्या / इस सूत्रसे निरूपण किया है। कार्यरूप 
होनेते अनित्य प्रभ्रिव्यादि भूत और भौतिकोंमें नित्यत्व बुद्धि, तथा भशुचि--- 
परम बीमत्स--ख्री आदिके शरीरमें सुन्दरताकी बुद्धि, दुःखरूप संसारमें सुखबुद्धि 
एवं देह, इन्द्रिय, अन्तःकरण आदि अनात्मपदार्थोर्में आत्मबुद्धि यही अविद्या 
है। विद्याविपरीत मिथ्याज्ञान ही यहां अविद्यापदसे विवक्षित है। ज्ञानाभाव 
विवक्षित नहीं है । 

द्वितीय सृत्नमें अस्मितादि निखिल छलेशोंका क्षेत्र--असवभूमि---अविद्या है 
ऐसा निरूपण किया है। उन सबका विवेचन यहां विस्तारके भयसे नहीं किया 
जाता । योगसत्नके भाष्यमें ये सब स्पष्ट हैँ । 


न्यायसूत्रकार महर्षि अक्षपाद भी मिथ्याज्ञाको ही सर्वोन्थका मूल 
और मिथ्याज्ञानके नाश्को मोक्षका कारण बतलाते हें--दुःखजन्मप्रवृत्तिदोष- 
मिथ्यान्ञानामुत्तरोत्तापाये तदनन्तरापायादपवर्गं: | ( न्यायसूत्र १११।१ ) इस 
सूत्॒में उन्होंने प्रतिपादन किया है कि मिथ्याज्ञानसे रागद्वेषादि दोष होते हैं, 
दोपसे पृण्य-पापात्मक कर्ममे प्रवृत्ति होती है, प्रइत्तिसे उत्कृष्टापक्षष्ट देंह धारणरूप 
जन्म, और जन्मसे दुःख | इस तरह दुःखका मूल मिथ्याज्ञान है। मिध्याज्ञानकी 
निवृत्ति होनेपर दोष नष्ट होते हैं, रागद्वेषादि दोपका नाश होनेपर मरबृत्ति समाप्त 
हो जाती है, प्रदृत्तिके अभावमें जन्म नहीं होता है, जन्माभाव होनेसे दुःखकी 
आत्यन्तिक निद्ृत्तिकृप अपवरग--मोक्ष--सिद्ध होता है । 

वैशेषिक दर्शनकार कणादसुनि भी “पर्मविशेषप्रसतात! इत्यादि सूत्रमें 
तत्वज्ञानानिःअयसम! इस वचनसे विपरीत ज्ञानको बन्धका कारण सूचित 
करते हैं । 

उत्तरमीमांसामँ कृष्णद्वेपायन वेदब्यासजी “'अथातो अहजिज्ञासा! इस 


८ अच्युंत 

शाखारम्भसमर्थक सूत्रमे जिज्ञासापदसे सन्देंह और प्रयोजनकों सूचित करते हुए 
बन्धको ज्ञाननिवर्त्य बतलाते हैं | सत्य पदार्थकी कमी ज्ञानसे निवृत्ति नहीं होती है 
कल्पितकी ही निवृत्ति अधिष्ठानतत्तसाक्षाक्ारसे होती है । इससे कर्तृत्व, भोक्तत 
आदि सम्पूर्ण वन्ध अध्यासमूलक ही सिद्ध होता है । वस्तुतः कर्तल, भोक्तृत् 
आदिसे रहित शुद्ध चैतन्यरूप पत्यागात्माम अनात्म देह, इन्द्रिय, अन्तःकरण आदिका 
तादात्याध्यास और अचिद्रृप अन्तःकरण आदियें आत्मधर्मचतन्याचब्यासपूर्वक 
अहंता, ममता रूप लौकिक व्यवहार अनादिकालसे प्रदत्त हुआ हैं। और बह 
आतैकलज्ञानसे ही निवृत्त होता है। अध्यासभाप्यके उपसंहारमें पृज्यपाद 
भाष्यकार श्रीमच्छड्वराचार्य कहते हँ---एवमयमनादिरतन्तो नसर्गिकोड्ध्यासो 
मिथ्याप्रत्यवरूप: कर्वृलमोक्तलप्रवतेक: सर्वलोकग्रलनक्ष: । अस्वाज्व्थहेतोः 
प्रहणाय आत्मिकत्वविद्याप्रतिपत्तये सर्वे वेदान्ता आरम्यन्ते! इत्यादि #। यद्यपि 
अद्वितवेदान्तसिद्धान्तमं माया आवरणविक्षेपरूपशक्तिद्ववविशिष्ट जनिवंचनीय 
भावरूप ब्रह्माश्रित सर्वम्रपश्चोपादान मानी गई है | वह अग्रहणरूप है और अन्यथा- 
अहणात्मक अध्यास उसका कार्य है। तथापि माया या अविद्ाक्षी अन्थहेतुता 
अध्यास द्वारा ही है। इस हेतुसे 'तमेतमेव॑ रुक्षणमध्यास पण्डिता अवियेति मन्चम्ते' 
इस वाक्यसे भाष्यकारने कार्यक्रारणके अभेदोपचारसे अध्यासकों ही अविद्यारूप 
कहा है। इस प्रकार सर्वश्ासत्रोंम अविद्या ही सत्र अनथोकी मूलभूत बत- 
लायी गई है | 

( क्रमशः ) 
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# इस प्रकार अनादि अनन्त नेसर्गिक सिध्याज्ञानललूप और आत्मामें कृत, भोकतृत् 
आदि उतन्न करनेवाढा यह अध्यास सब लोगोंके यत्यक्ष है । इस अनर्थके हेनु अध्यासका 
समूल नाश करनेके लिए एवं अह्य और आत्माके एकलका तन उत्पन्न करके लिए सब 
वेदान्तोंका आरम्भ किया जाता है इस्ादि ।' 


महँष वास्मीकिजी द्वारा वणित श्रीरामजीके सोलह स्थान 
( लेखक--ताहित्यरज्जन पण्डित श्रीविजयानन्दजी त्रिपाठी ) 


रामचरितमानसकार भीगोस्वासी तुल्सीदासजीके हृदयमें महर्षि वाल्मीकिजीकी 
बड़ी प्रतिष्ठा है। वन्दनामें सीधे-सीघे उनका नाम न लेकर, कहते हैं--- 
वन्दी मुनिषदकज्जु, रामायण जेहि निरमयेठ । 
सखर मुकोमल मज्जु, दोपरहित दूषण-सहित ॥ 
अयोध्याकाण्डमें कुछ १३ हन्द हैं। उनमें से बारहमें श्रीगोस्वामीजीने 
अपना उपनाम 'तुलसी' दिया है, केवल श्रीवाल्मीकिजीके आश्रममें, प्रभु-मिलुन- 
प्रसंगम, छन्‍्द कहते समय कवि बननेमें सझ्लोच किया और अपना उपनाम 
नहीं दिया | यथा--- 
श्रुति-सेतु-पाठक राम तुम जगदीस माया जानकी | 
जो उनति जग पालति हरति रुख पाह दयानिधानकी ॥ 
जो सहससीस अहीस महिघर ढखन सचराचरधनी | 
सुरकाज लगि नरराज तन चले दलत खलनिसिचर-अनी ॥ 
इसीसे आप समझ सकते हैँ कि उक्त महांत्माजीका महर्षिजीके प्रति 
क्रितना आदर था। रामायणका रहस्योद्घाटन भी श्रीगोत्वामीजीने भगवान्‌ 
वाल्मीकिके श्रीमुखसे ही कराया हे । आज मुझे इसी विषयमें आपकी सेवामें 
कुछ निवेदन करना हे । ह 
श्रीरामचरितमानस लिखते समय श्रीगोल्वामीजीने बीस स्थानोंमें अपनी 
चिकीरपीका उछेख किया हैं, जिनमें से तीन तो प्रसज्ञ विशेषके सम्बन्धमें है । 
यथा--( १ ) कहिहाँ सोह संवाद बखानी। 
(२) सो सब हेतु कहव में गाई । 
( ३ ) अब सोड कहाँ प्रसक्ष सब सुमिरि उमावृषकेतु । 
और एक नानापुराण-निगमागमसम्मत रामकथा कहनेंके विषय है, 
फिर भी सोलद चीकीपा रामायणविषयक रह जाती हैं। जैसे-- / 


0 अच्चुत ३ ते 


( १ ) बरने रामचरित भवमोचन | 

( २ ) तेहि बल मैं रघुपति गुनगाथा । कहि हों नाइ रामपद माथा | 
(३ ) करिहों रघुपति-कथा सोहाई । 

(9 ) करहु पा हरिजस कहें | 

(७५ ) बरनऊँ रामचरित चित चाऊ। 

( ६ ) सुमिरि सो नाम रामगुनगाथा | करहूँ नाइ रघुनाथहिं माथा । 
(७ ) वरन्े रुघुवर-विसद-जस | 

( ८ ) भाषावद्ध करव में सोई । 

(९ ) तस कहिहों हिय हरिके प्रेरे । 

(१०) करों कथा भव-सरिता तरनी । 

(११) बरनी विसद रामगुन-गाथा । 

(१२) करों कथा हरिपद घरि सीसा। 

(१३) कहीं कथा सोइ सुखद सोहाई । 

(१४) करह मनोहर मति अनुह्यारी । 

(१५) कह कवि कथा सोहाई | 

(१६) कहां जुगल मुनिवय्थेकर मिलन सुभग संवाद । 
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यचपि इन महात्माने ऐसे क्लसे कहा कि यह वीप्सा खटकती नहीं है, फिर 
भी वरनर्े, कहर, करों की सोलह वार आवृत्ति करना निरथेक नहीं है। बहुत 
दिनोंसे यह वात मनमें घूम रही थी, पर कोई समाधान नहीं मिलता था। एक 
दिन वाह्मीकि-प्रमुमितन” प्रसज्का विचार करते समय अकस्मात्‌ इसका 
समाधान हो गया । अतः श्रीगुरुकृपासे जो बात मनमें आईं, उसे आप छोगोंके 
भी श्रवणगोचर किये देता हूँ | 


एक रामायण ( श्रीरामजीका स्थान श्रीरामचरितमानस ) को भाषावद्ध तो 
श्रीगोध्वामीजीने किया, पर उसीके अन्तर्गत वाह्मीकप्रभुमिल्नप्रसज्र! में सोलह 
रामजीके स्थान श्रीमहर्षिजीके मुखसे कहलाकर पोडशकलपुरुषविषयिणी उन 
वाल्मीकिजी की कविताकी पूर्णता दिखलाई। अतः उनकी की हुईं सोलहों वारकी 
चिकीषा साथेक है । 


(१) अब दोष बोड्श रामजीके स्थान, जो वाल्मीकि महर्षिजीके मुखसे 


महर्षि वास्मीकिजी द्वारा चर्णित भ्रीरामजीके सोलह स्थान ८१ 


कहलाये गये हैं, उनका विवरण किया जाता है। भगवान रामचन्द्रके पूछने- 
पर कि मैं कहाँ ठहरूँ ? महर्पिजीने कहा--- 
'ूछेहु मोहि कि रहदें कहँ, में पूछत सकुचाउँ। 
जहेँ न होठ तहेँ देहुँ कहि, तुम्हहि बतावर्ं ठाऊें ॥! 
तुम पूछते हो कि कहाँ रहूँ ! पर मुझे तो पूछते सझ्लोच होता है, जहाँ 
तुम नहीं हो, उस स्थानको तुम मुझे बता दो, तो उसी स्थानको में तुम्हें रहनेके 
लिए बतला दूँ । भावाथ यह निकला कि “हरि व्यापक सत्र समाना! । विश्व 
त्रह्माण्डमें श्रीरामणी सभी स्थानोंमें रहते हैं। अतः अखिल. ब्रह्माण्ड ही 
श्रीरामचन्द्रजीका स्थान है । 
इस स्थानका वर्णन महर्षि श्रीवाल्मीकिजीने वड़ी कुशलुतासे किया है--- 
राम स्वरूप तुम्हार, बचन-अगोचर चबुद्धिपर । 
अविगत अकथ अपार, नेति नेति जहँ निगम कहेँ || 
जग पेखन तुम देखन हारे | विधि हरि शम्भु नचावन होरे॥ 
तेड न जानहिं मरम तुम्हारा । और तुमहिं को जाननि हारा॥ 
सोइ जानद जेहदि देहु जनाई । जानत तुम्हहिं तुम्हहिं होइ जाई ॥ 
रे ५ हर ५ 
चिदानन्दमय देह तुम्हारी | विगतविकार जान अधिकारी ॥ 
अन्यत्र भी कई स्थानोंमें श्रीरामायणमें इस स्थानका वर्णन आता है-- 
पद विनु चले सुने बिनु काना। 
कर विनु कर्म करहि विधि नाना॥ 
| ञ्र ५ २ 
विषय करण सुर जीव समेता। 
सकल एक ते एक सचेता॥ 
तिन्ह कर परम प्रकाशक जोई। 
राम अनादि अवधपति सोई ॥ 
श्रीमद्भागवत ११वें स्कन्वकें-- 
खे बायुमिं सलिल महीं च ज्योतीपि सत्त्वानि दिशो ठ्ुमादीन्‌ । 
सरित्समुद्रोश्च हरे! शरीर॑ यत्‌ किश्व भूत॑ प्रणमेदनन्यः ॥ 
किन्तु इसके ज्ञाता भी कोई विरले ही होते हैं । 
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नमः , परसौ पुरुषाय भूयसे समुझ्भवस्थाननिरोधलीलया । 
गृहीतशक्तित्रितवाय देहिनामन्तमवायानुपतक्ष्यवर्तने ॥ 
भूयो नमः सद्‌ बजिनच्छिदेउ्सतामसंभवायाखिल्सत्त्वमृतेये । 
पुंसां पुनः पारमहंस्य आश्रमे व्यवस्थितामनुझृग्यदाशुपे ॥ 
[ भा० २।०। १२, १३] 
संसारसे जिनकी वासना हट गई, ब्रह्मलोक तकके ऐेश्वर्य जिनकी दृष्टि 
काकविष्ठाके सदश हो गये हैं, ऐसे परमहंस परित्राजक महात्माओंकी उस स्थानगें 
पहुँच हो सकती है। वे जिनपर कृपा करें, ऐसे दूसरे अधिकारी भी उनकी 
कृपासे पहुँच सकते हैं । 
(२) जब श्रीरामजीका दूसरा स्थान सुनिये--- 
वाल्मीकि हँसि कहा वहोरी | वानी मधुर अमिय जनु बोरी ॥ 
सुनहु राम अब कहहुँ निकेता | जहाँ वसहु सिय-छखन समेता ॥ 
जिन्हके श्रवन समुद्र समाना । कथा तुम्हारि सुभग सरि नाना ॥ 
भरहिं. निरन्तर होहिं न पूरे | तिन्हके हिय तुमकह गृह रूरे ॥ 
जिनके हृदय समुद्रके समान हैं, और तुम्हारी कथा नाना प्रकारकी सुन्दर 
नदियाँ हैं । दिन-रात भरा करती हैं और वे पूरे नहीं होते । उन्हींका हृदय 
तुम्हारे लिए सुन्दर घर है । ऐसे मक्तोंकी कथा पूर्वाध वालकाण्डमें है। श्रीराम- 
चरितके मुख्य श्रोता भारद्याज और उम्रा, ऐसे ही भक्त हँ। भरहाज, जसे-- 
बहु छालसा कथा पर वाढ़ी | नयन-सलिल रोमावलि ठाढ़ी। 
उमा, जैसें--नाथ तवानन-ससि श्रवत कथा-सुधा रघुवीर । 
अवन पठन मन पान करि नहि अघात मतिधीर ॥ 
(३) अब श्रीरामजीका तीसरा स्थान सुनिये--- 
लोचन चातक जिन करि राखे | रहहिं दरस जरूपर अभिलाखे ॥ 
निद्रहिं सरित सिंधु सर भारी । रूप-विंदु-जल होहिं सुखारी ॥ 
-तिन्हके हृदय सदन सुखदायक । वसहु बंधु-सिय-सह रघुनायक ॥ 
जिन्होंने अपनी आंखोंकों चातक ( पपीहा ) वना रकक्‍्खा है, वे दर्शनरूपी 
मेघकी अमिलाषा किया करते हैं। नदी, समुद्र और मारी तालावंके जलका भी 
निरादर करते हैं। रूप-बिन्दु-जरुसे खुली होते हैं, उनका हृदय सुखदायक घर 
है, उसीमें बसो ( अर्थात्‌ वे ही श्रीरामजीके स्थान हैं )। ऐसे ही भक्तोंकी कथा 


भहर्षि वास्मीकिनी द्वारा वर्षित श्रीरामजीके सोलह स्थान. | 


उत्ताद्धे बालकाण्डमें है । स्वायम्भुव मनु, शतरूपा, विश्वामित्र, मा 
आदि ऐसे ही भक्त हैं। स्वायं्रव मनु और शतरूपा जैसे-- 
उरअमिलाख निरन्तर होई | देखिय नयन परम प्रभु सोई ॥ 
विधि-हरि-हर तप देखि अपारा। मनु-समीप आये बहु वारा ॥ 
मांगहु वर वहु भाँति छोभाए। परम धीर नहिं चलहि चछाए ॥ 
यहां विधि, हरि और हर नदी, सागर और सरस्थानीय हैं, इनका भी निरादर 
स्वायम्भुव मनु और शतरूपाने किया। विश्वामित्र, जैसे-- 
कौशिकरूप पयोनिधि पावन | भ्रेमवारि अवगाह खुहावन ॥ 
गमरूप. राकेस निहारी | बढ़त बीची पुरुकावढि भारी ॥ 
लक्ष्मण, जैसे-- 
रामहिं रूखन विल्योकत केसे | गशिहिं चकोर-किशोरक जेसे || 
जानकीजी, जैसे--- 
सीय सुखहि बरनिय केहि भाती । जनु चातकी पाई जल स्वाती ॥ 
(9) चौथा श्रीरामजीका स्थान, जैसे-- 
जस तुम्हार मानस विमल, हंसिनि जीहा जाबु | 
मुक्ताफल गुनन चुनहि, राम वसहु हिय तासु ॥ 
तुम्हारा यद्ष तो मिभठ मानसरोबर है, उसमें से जिनकी जिहारूपी हंसिनी 
गुणगण चुना करती है, हे राम ! उनके हृदयमें बसो। ऐसे भक्तोंकी कथा 
अयोध्याकाण्डके पूर्वार्धमें हे । अयोध्यावासी, निषाद, आमवासी आदि ऐसे ही 
भक्त हैं | अवधवासी जैसे-- 
राम रूप गुन सील सुभाऊ। प्रमुद्धित होई देखि सुनि राऊ॥ 
छोगोसे रामजीके रूप, गुण आदि सुनकर राजा प्रमुदित होते हैं। अयोध्यामें 
सरकारके रुप, गुण, शील और स्वभावकी चरचा फैल रही है-- 
सबके उर अमिलाप अस, फहहि. मनाह महँस। 
आपु अवध तजु राजपद,; रामहिं. देंठड नरेंस ॥ 
नियाद, जैसे-- भ्ई 
चरन-कमल-रजकहँ सब कहई । मानुप करन मूरि कछु अहई ॥ 
ग्रामवासी--- 
ते पितु मातु धन्य जिन जाए। धन्य सी नगर जहाँ ते आए ॥ 
धन्य सो देस सेठ बन गाऊँ। जहँ जहँ जाहिं धन्य सो ठाऊ ॥ 
मुख पायेउ विरंचि रचि तेहीं। ये जिनके सब भाँति सनेही ॥ 
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(५) पाचवाँ श्रीरामजीका स्थान, जैसे-- 
प्रभु-प्साद सुचि सहज खुवासा | सादर जाम लहई नित नाता ॥ 
तुमहिं निवेदित भोजन करहीं। तब प्रसाद पट भूपन धरहीं॥ 
सीस नवहि सुर गुरु द्विज देखी | प्रीति सहित करि विनय विसेपी । 
कर नित करहिं रामपद-पूजा | राम भरोस हृदय नहिं दूजा ॥ 
चरन राम-तीरथ चलि जाही । राम वसहु तिनके मन माही ॥ 
ऐसे मक्तोंका हृदय आपका स्थान है| उत्तराध अयोध्याकाण्डमें ऐसे भक्त 
भरतजीकी कथा है। भरतजीका म्रसादपर अनुराग, जैसे-- 
आज्ञा सम न सुसाहिब सेवा । सोइ प्रसाद जन पावह देवा। 
'तुम्रहि निवेदित भोजन करहीं | तब प्रसाद पट भूषन घरहीं ॥! का उदाहरण 
जैसे--जात पयादे खात फल पिता दीन्ह तजि राज । 
जात मनावन रघुपतिहि भरत सरिसको आज ॥ 
अन्न नहीं खाते, क्योंकि उसे सरकारको निवेदन नहीं कर सकते | 
सरकारका 'छनित्रत-वेष-भहारः हैं । 
सीस नवहि सुर गुर द्विजदेखी | प्रीति सहित करि विनय विशेषी ॥! का उदाहरण 
जैसे--कतहु निमजनि कतहु सतमा । अथवा 
करे प्रनाम पूछहिं जेहि तेही । केहि वन ढखन राम वैदेही । 
अब भरतजी की 'कर नित करहि रामपद-पूजा' कहते हैं, जैसे--- 
नित पूजत प्रभु-पावरी प्रीति न हृदय समाति। 
भागि भागि आयसु करत राजकाज चहु भाति॥ 
तत्श्वात्‌ “चरण राम-तीरथ चलि जाही', का उदाहरण देखिए-- 
“चले रामवन अटठन पयादे। 
(६) छठा श्रीरामजीका स्थान--- 
मन्त्राज नित जपहिं तुम्हारा | सेवहिं तुमहि सहित परिवारा ! 
तर्पन होम करहिं विधि नाना | विग्र जेवाइ देहिं बहु दाना ॥ 
सबकर मागहिं एक फल रामचरनरति होठ। 
तिन्हके मन-मन्दिर बसउ सिय रघुनन्दन दोउ | 
जो नित्य तुम्हारे मन्त्राजका जप करते हैं, परिवार सहित तुम्हारी सेवा 
करते हैं, नाना प्रकारके तर्पण-होम करते हैं, आह्षण मोजन कराके दान देते हैं 
और सबका यही फल भागते हैं कि श्रीरामजीके चरणोंमें प्रेम हो, ऐसे लोगोंके 
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हृदयमें वसो, अथोत्‌ ऐसोंका हृदय आपका स्थान है ।- अरण्यकाण्डके पूर्वार्ें 
ऐसे भक्त अत्रि आदि ऋषियोंकी कथा है। ये इसी प्रकारके भक्त थे | जैसे-- 
लक्षण--मन्त्रराज नित जपहिं तुम्हारा | 
उदाहरण---निसदिन देव जपतहहु जेही । 
लक्षण--पूजहिं तुमहि सहित परिवारा | उदाहरण जैसे--- 
ऋषि जी कहते हैं--भजे सशक्ति सानुज | सचीपति प्रियानुज | 
लक्षण---सवकर मागहि एक फरू रामचरनरति होठ | उदाहरण 
जैसे--जोग जाग जप तप जत कीन्हा । प्रभुकहँ देह भगति वर लीन्हा। 
अथवा, पदाव्जभक्ति देहि मे । 
(७) सातवाँ श्रीरामजीका स्थान-- 


काम कोह मद मान न मोहा । छोम न छोह न राग न द्वोहा ॥ 
जिनके कपट दंभ नहिं माया | तिनके हृदय वसहु रघुराया ॥ 
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ऐसे भक्तोंका हृदय आपका स्थान है। अरण्यके उत्तराधमें ऐसे भक्त 


काम नहीं, जैसे---काम-कला कछु मुनिहिं न व्यापी । 
क्रोध नहीं, जैसे---भयऊ न नारद मन कुछ रोषा । 
मद और मान नहीं, जैसे--ऐसे ग्रभुहि विकोकौ जाई । 
*.. पुनि न वनिहि अस अवसर भाई ॥ 
मोह नहीं, जैसे--मोर स्ताप करि अज्जीकारा | सहत राम नाना दुखभारा ॥ 


छोभ-क्षोम नहीं, जैसे---राम सकल नामन ते अधिका। 
होहु नाथ अघ-खग-गन-बधिका ॥ 


राग-द्रोह नहों, जस---अपर नाम उद्धगत सरिस वसहु भगत उर-व्योम । 


कपट, दंभ, माया, नहीं, जैसे---तव विवाह में चाहों कीन्हा । 
प्रभु केहि कारन करे न दीन्हा | 


(८) आठवां श्रीरामजीका स्थान, जैसे--- 

सबके प्रिय सबके हितकारी । दुख सुख सरिस प्रसंसा गारी । 

कृह॒हिं सत्य प्रिय वात विचारी । जागत सोवत सरन तुम्हारी ॥ 

तुमहिं छोंडि गति दूसर नाहीं । राम बसहु तिनके मन माही ॥ 

ऐसे भक्तोंका मन रामजीका स्थान है । किप्किन्धाके पूवोधम ऐसे भक्त 
सुभीवजी की कथाहै। सुऔीवजी सबके प्रिय हैं, जैसे-दीन्हो राज मोहि वरियाई । 
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हितकारी ऐसे कि अपने प्रवछ शत्रु बालिके वधकी प्रतिज्ञा घुनकर रघु- 
नाथजीसे कहने छंगें-- 

वालि परमहित जास॒॒प्रसादा | मिलेड राम तुम समन विपादा | 

अब प्रभु कृपा करहु इहि भाँती । सत्र तजि भजन करों दिन राती ॥ 

सुग्रीवजीके लिए दुख सुख सरिस प्रसेसा गारी' समान हैं, जेसे-- 

सत्र मित्र स् दुख जग माहीं। मायाक्ृत परमारथ नाहाँ ॥ 

अब सम्रीवजीमें 'कहहिं सत्य प्रिय वचन विचारी' देखिए--- 

नाथ विषय सम मद कछु नाहीं | मुनिमन छोम करे छन माही ॥ 

जागत सोवत सरन तुम्हारी” का उदाहरण सुग्रीववचन--- 

भानु पीठ सेहय उर आगी | स्वामिहिं सर्वभाव छल त्यागी ॥ 

देह घरे कर यह फल भाई | भजिय राम सब काम विहाई ॥ 

भुमहिं छांड़ि गति दूसर नाहीं' का उदाहरण-कह कपीस अति भय अकुलाना । 

तुम हनुमन्त संग के तारा। करि विनती समुझाड कुमारा ॥ 

(९) नवां श्रीरामजीका स्थान, जैसे-- 

जननी सम जानहिं परनारी। धन पराव विपते विष भारी ॥ 

जे हर॒पहिं परसंपति देखी | दुखी होहिं परविपति विसेपी ॥ 

जिनहिं राम तुम प्राणपियारे | तिनके मन सुभ सदन तुम्हारे ॥ 

ऐसे मक्तोंका मन रामजीका स्थान है । किप्किन्धाकाण्डके उत्तराधमें ऐसे ही 
सुभट वानर भक्तोंका वर्णन है । 

जननी सम जानहिं परनारी | धन पराव विपते विप भारीका उदाहरण-- 

मंदिर एक रुचिर तहूँ, वेठि नारि तपपुंज । 

दूर ते ताहि सबहिं सिर नावा। पूछे निज दृत्तान्त सुनावा ॥ 

तब तेहि कहां करो जलपाना । खाहु सरस सुन्दर फल नाना ॥ 

प्यासे मर रहे थे पर माल-मालिकसे बिना पूछे जलपान नहीं किया । 

जे हरखहिं पर संपति देखी'का उदाहरण जैसे-- 

धन्य जटायू सम कोउ नाहीं। 

रामकाज कारन तनु त्यागी। हरिपुर गयउ परम बड़भागी ॥ 

और “दुखी होहिं परविपति विशेखी' का उदाहरण जैसे--- 

अस कहि लवन-सिंधु तट जाई। बैठे कपि सत्र दसे डसाई। 
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एवं 'जिनहि राम तुम प्रानपियारे! का उदाहरण--- 
रामकाज छूवलीन मन, विसरा तनकर छोह | 
(१०) दसवां श्रीरामजीका स्थान-- 
'स्वामि सखा पितु मातु गुरु, जिन्हके सब तुम तात। 
मन-मंदिर तिनके वसहु, सीय सहित दोड आत ॥ 
ऐसे भक्तका मन श्रीरामजीका स्थान है। सुन्दरकाण्डके पृवार्धमें ऐसे ही 
भक्त भगवान्‌ मारुतीका चरित्र है। 
स्वामी, जैसे--रामदूत में मातठु जानकी । 
सखा, जैसे--ये सव सखा सुनहु मुनि मेरे। भये समर-सागर कहेँ वेरे॥ 
पिठु-मातु, जैसे--मातु मोहिं दीजे कछ चीन्हा । जैसे रघुनायक मोहि दीन्हा ॥ 
गुरु, जेसे--अस में अधम सखा सुनु, मोह पर रघुवीर । 
कीन्ही कृपा सुमिरि गुन, भरे विलोचन नीर || 
सब, जैसे--करहि कृपा प्रभु अस सुनि काना । निरभर प्रेम मगन हनुमांना ॥ 
सेवक सुत पति मातु भरोसे | फिरे असोच घने प्रभु पोसे ॥ 
(११) ग्यारहवों श्रीरामजीका स्थान-- 
अवगुन तजि सबके गुन गहहीं | विम्र धेनु हित संकट सहहीं ॥ 
नीति-निपुन जिनकर जगलीका । घर तुम्हार तिनकर मन नीका ॥ 
ऐसे भक्तका मन श्रीरामजीका स्थान है | सुन्दरकाण्डके उत्तराधमें ऐसे भक्त 
विभीषणजीकी कथा है ! 
'अवगुन तजि सबके गुन गहहीं', इसका उदाहरण--- 
अंतहु भाव भक्तो भाईको कियो अनभलो मनाइके | 
भई कुबरेकी रात विधाता राखी वात बनाइके ( गीता० ) 
और “विप्रधेनु हित संकट सहहीं! का उदाहरण--- 
विप्ररूप घरि वचन सुनाएु | सुनत विमीषन उठि तहेँ आए ॥ 
व्राह्मफकोी शरण देना रावणके राज्य घोर अपराध था जैसे-- 
जेहि जेहि नगर धेनु द्विज पावह । नगर गांव पुर आग छगावह ॥ 
“नीतिनिपुण जिनकर जगलीका' सो रावण विभीषणजी की नीति- 
निपुणतासे ही विशेष चिढ़ा हुआ है | जैसे-- 
सठ मिलि जाइ तिनहिं कहु नीती | 
सरकार श्रीमुखसे प्रशंसा करते हैं-- 
मैं जानड ,तुम्हारि सब रीती | अतिसय निपुण न भाव अनीती ॥ 
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(१२) बारहवाँ श्रीरामजीका स्थान-- 
गुन तुम्हार समझहि निज दोषा। जेहि सब भांति तुम्हार भरोसा ॥ 
राममंगति प्रिय छागहि. जेही । तेहि उर वसहु सहित बैदेही ॥ 
ऐसे भक्तका उर श्रीरामजीका स्थान है। हरड्ढके पूर्वाधमें ऐसे भक्त 
समुद्रजीका उछेख है | 
धुन तुम्हार समुझहि निज दोपा ।” का उदाहरण--- 
प्रभु मल फीन्ह मोहिं सिख दीन्हीं | 
जेहि सब भाँति तुम्हार भरोसा ॥” का उदाहरण--- 
करहु वेगि जो तुमहिं सोहाई। 
'रामभगत प्रिय छागहि जेही !! का उदाहरण-- 
जलनिधि रघुपति दूत विचारी | तें मेनाक होहिं श्रमहारी ॥ 
(१३) तेरहवाँ श्रीरामजीका स्थान--- 
जाति पॉँति धन धर्म बड़ाई | प्रिय परिवार सदन सुखदाई ॥ 
सब तजि तुमहिं रहै उर लाई | तेहिके हृदय रहहु रघुराई ॥ 
ऐसे मक्तका मन श्रीरामजीका स्थान है । रुद्भाकाण्डके उत्तराधमें ऐसे भक्त 
वानर सैनिकोंका वर्णन है, वे ही ऐसे भक्त हैं। जैसे--- 
सुनु सुरपति कपि भाद्द हमारे | परे भूमि निसिचरन जे मारे ॥ 
मम हित छागि तजे इन प्राना। सकरू जियाव सुरेस सुजाना ॥ 
(१५) चौदहवाँ श्रीरामजीका स्थान--- 
सरग॒ नरक अपवगे समाना | जहँ तहूँ दीख धरे धनुवाना॥ 
कम वचन मन राउर चेरा। राम करहु तिनके डर डेरा॥ 
ऐसे भकक्‍्तोंका छुद॒य श्रीरामजीका स्थान है। उत्तरकाण्डके पूर्वा्धमें ऐसे भक्त 
सनकादिका वर्णन है। 'सरग नरक अपवग समाना'का उदाहरण जैसे--- 
समदर्शी मुनि विगत विभेदा | करम वचन मन राउर चेरा ॥ 
, आंसा असन व्यसन यह तिनहीं । रघुपति चरित होइ तहँ सुनही ॥ 
(१७) पनद्वहवों श्रीरामनीका स्थान--- 
जाहि न चाहिय कबहु कछु, तुमसन सहज सनेह । 
बसहु निरंतर तासु उर, सो राउर निज गेह॥ 
ऐसे भक्तका हृदय श्रीरामजीका स्थान है। उत्तरकाण्डके उत्तरापमें ऐसे भक्त 
भुसुण्डिज़ीको चरित है | जैसे--- 


महपि वाल्मीकिनी द्वारा वर्णित श्रीरामजीके सोलह स्थान ८९ 


प्रभु कह देने सकल सुख सही | भक्ति आपनी देन न कही । 
भजनहीन सुख कवने काजा | अस विचारि बोले खगराजा || 
यहां भक्‍तोंका वर्णन समाप्त हुआ । इन चौदहों स्थानोंमें प्रभुका सेवन करने 
वलोंको भगवद्भक्ति मिलती हे । जैसे-- 
अस विचारि जो कर सतसंगा । रामभगति तेहि मुलझभा विहंगा ॥ 
(१६) सोरुहवां श्रीरामनीका स्थान--- 
कह मुनि सुनहु भानुकुलनायक | आश्रम कहहुँ समय सुखदायक | 
चित्रकूट गिरि करहु निवास | जहँ तुम्हार सब भाँति छुपासू ॥ 
इस प्रसज्ञके लिए चित्रकूट उपलक्षण है, क्योंकि--- 
तह॒हिं अवध जहँँ रामनिवासू | तहहिं. दिवस जहँ भानुप्रकासू । 
अतः लीला-विग्नहका निवास मी यही स्थान है। इस स्थानका सेवन करने- 
वाढोंको परा भक्तिकी प्राप्ति होती है | जैसे--- 
कबनेड जन्म अवध बस जेोई । रामपरायन सो परि होई ॥ 
इस भांति महर्पि वाल्मीकिजीने सोलह स्थान रघुनाथजीको छुनाए | 
प्रत्येक काण्डके पूर्वांध और उत्तराधमें भगवत्चरितके साथ भागवतचरित भी 
है । वस्तुतः भागवतके हृदय और चरितमें भी सिवा भगवदूगुणानुवादके और 
कुछ नहीं होता सो सातों काण्डोंमे सव मिलाकर चौदह ग्रकारके भक्तोंके चरित 
हैं | अतः चौदहों प्रकारके भक्तोंके हृदयमें बसनेकी प्राथनके व्याजसे चौदह 
प्रकारके भक्त गिनाये गये | एवं रीत्या चौदहों प्रकारकें भक्तोंके लक्षणज्ञानसे 
श्रीरामचरितमानसके पात्नोंके स्वभावकी समझनेमें फलतः अथ करनेसे बड़ी 
सहायता मिल सकती हे । 
श्रीगोस्वामीजीकी वीप्साके विषयमें और महर्षि वाल्मीकिजीके उत्तर के 
उपयुक्त होनेके विषयमें मेरी आशक्षाएँ थीं, वे श्रीगुरुकपासे 'वाल्मीकि-प्रभुमिलन! 
प्रसक़षके मननसे जाती रहीं । आशा है कि श्रीरामानुरागी पाठकीके लिए भी यह 
लेख कुछ सहायक होगा । 
छेख बढ़ जानेंके भयसे हृदगत भाव अतिसक्षेपसे कहे गये हैं, सम्भव है 
कि समझनेंमें कुछ कठिनता पड़े, अतः पाठकोंसे क्षमाम्रार्थी हैँ । 
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अद्वेताविन्‍्ता 
( लेखक--पक प्रद्मनिष्ट संन्‍्यासी ) 


यह अनुभवसिद्ध है और सब लोगोंकी घुद्धिमं आ भी सकता हैं. कि अ्रद्वत- 
भावना लोकोत्तर आनन्दकी उत्तत्तिकी साधिका है । जब कोड यह निश्चय कर ले कि 
सव भेरे ही रूप हैं, या सब वासुदेवरूप हैं! या एक में ही हूँ! तो ऐसी अवस्थामें 
राग, हप आदि दोपोंका दूर होना उचित ही है, क्योंकि जब दूसरा सममा जाता 
है, तभी उसके साथ राग आदि भी होते हूं | यदि दूसरा समझा ही न जाय और 
सबमें आत्मभावना परिपाक तक पहुँचा दी जाय, तो राग, द्वप किससे होंगे ? 
बल्कि राग, हेप आदि करनेवाले भी ऐसी व्यक्तिके साथ राग, हे आदि छोड़ देते 
थवा उनकी राग-हंपानुकूल शक्ति कुरिठित हो जाती हैँ।इसी आशय स सर्वे 
खल्विदं त्रह्म तजलानिति शान्त उपासीत' यह श्वति माताकी शिक्षा हैँ। अतण्व 
वासुदेच: समिति स महात्मा सुदुलंभ: यह भगवानका वस्तुभृत उद्घार है । 
इसलिए अद्वतभावनाके पुरुपाथ होनेम किसीको विवाद नहीं है | 
यदि विवाद है तो केवल इसी आंशमें क्लि वह अ्रममूलक दे अथवा 
प्रमामूलक है । 
दि अद्वित वास्तव हो तो ट्वितीय पत्त ही मानना होगा, नहीं तो पहला । यद्यपि 
भावनाका इतना अलोकिक महत्त्व है कि वह भ्रममूलक होती हुई भी शान्ति दे 
सकती है, क्योंकि मानसशक्तियांका, जिनका कि व्रिविध वरिपयोके अनुभवमें व्यय 
हो रहा है, एक ही विपयमें उपयोग कर देनेसे किसी असाधारण फल्न तक पहुँचना 
दुःसाथ्य होता हुआ भी असम्भव नहीं है। यह भमनोंवित्ञानका तत्त्व हैं। ऐसी 
अवस्थामें अद्वतके वास्तविक न होनेपर भी उसकी भावना उक्त अभीष्ट तक पहुँचा 
सकती है; तथापि अद्वेतके साधक प्रमाणोंके विद्यमान रहते अद्वेतवोधकों भ्रम 
कहना अजुचित है। प्रामास्यके स्व॒तस्त्व अथवा परतस्तमें दाशेनिकोंकी विम्नति 
पत्ति होनेपर भी उसकी उत्सगंतामें किसीकों विवाद नहीं है। अधिक क्‍या कहें ! 
वोद्ध अग्रामास्यकों स्व॒तः सानते हैं, उन्हें भी व्यवहारका अनुरोध करते हुए 
प्रामाए्यकी ओत्सर्गिक सानता पड़ता ही है, क्‍योंकि देखा जाता है कि जिन 
ज्ञानोंका यथायत्वव्यवहार जनतामें होता है, वे भ्रमात्पद ज्ञानोंकी अपेक्षा वहुत महत्त्व 
रखते हैं। प्रायः ज्ञानोंका यथाथ होना ही प्रामाण्यका औत्सर्गिकत्त समझना चाहिए । 
जव यही परिस्थिति है तब गृह्दीत सिद्धान्तोंमें वाधक प्रमाणोंके दूर कर देनेसे 
दाशनिक विद्वान्‌ यदि अपने-अपने अभीए्? सिद्धान्तकों सिद्ध करें, तो छुछ 
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अलुचित नहीं है; क्योंकि किसी-त-किसी तरहसे सिद्धान्तका ज्ञान तो हो ही चुका 
है और उस ज्ञानका यथार्थ होना भी उत्सगंतः श्राप्त ही है, केवल बावकके दूर्‌ 
कर देनेसे वह प्रामाण्य यथावत्‌ बना ही रहता है । 

अद्देततानमें यदि बाधक हँढा जाय, तो आपाततः सब-के-सव प्रमाण सामने 
उपस्थित होंगे, क्योंकि प्रत्यक्ञादिस हत ही अतीत होता है। परन्तु अद्वेतवादके 
प्रकाण्ड ब्रिद्वानू विनीतभावस तथा निष्पक्तपात होकर इन प्रभाणोंके विरोधका परि- 
हार करत हुए सहृदय जनताकों अपनाये गिना नहीं रहते । उनका यह कहना है 
कि उक्त रीतिसे प्रामाग्यक्के औत्सर्गिक सिद्ध होनेपर झटपट झैतप्रमाणोंकों या 
ग्रईसप्रमाणोंफी स्वधा श्रप्रमाण फह देना बहुत श्रतुचित है। सबकी बात 
माननी होगी । मगर क्रिस ढंगस वह मानी जाय, इसके लिए कोई रमणीय मार्ग 
हूँट निकालना चादिए। जिसमें सत्र प्रमाण प्रेसस अपने-अपने स्वास्थ्योपयोगी 
सावदिक अ्रमणफों निभा सकें । 

श्रय यटू विचार करना चाहिए कि वह मार्ग कौन हैं. १ यदि यह कहा जाय 
कि प्रतज्ञादिसिद्ध ऐैत दी ठीक है, तो एकम्ेग्राद्धितीयम' इत्यादि सैकड़ों श्रुतियाँ 
पीड़ित दोंगी। यह कहना भी ठोक नहीं होता फ़ि इन श्रुतियोंफों द्वेतमें ही हिल-मिल 
जाना चाहिए, क्योंकि हुकुट अद्वेत दी उनका अर्थ प्रतीत दो रहा है. और वह भी 
मीन पदोंसे । ऐसी अयस्थामें खींचातानी फरनेकी अपेत्ा तो उन्हें सर्वथा अप्रमाण 
फहटना ही उचित दोंगा। मगर बेदरिकसमाजान्तःपाती ऐसा फहनेका साहस नहीं कर 
सकता । यदि केबल इन अद्वेत शुतियोंका दी अ्त्॒रोथ कर प्रत्यक्षादिकोंकी अब- 
पैलना की जाय, तो बढ भी ऋुत अनुयित है । दोनोंका 'अप्रामाण्य या समभावसे 
प्रामागय उपपादन करना तो बहुत ही कठिन है, इसलिए एकके प्रामाण्यफो कुछ 
प्प्रसर दर्जा देकर और दूसरेके प्रामाण्यकों कुछ न्‍्यून दजों, जिससे कि उसे 
पीड़ा भी प्रतीत ने हो, देकर ही व्यवस्था फरनी होंगी। अप्रसर दजों है--पारमार्थिक 
प्रमाण॒का 'अथीन, तीनों कालोमिं वाधित न होनेवाली वस्तुको विषय करनेवालेका । 
ओर न्यून दर्जा ैं-ल्यावद्वारिक प्रामाग्यका अर्थात्‌ व्यवहार कालमें रहनेवाली 
अथवा बाबित न दोनेंबाली वस्तुक्कों विषय करनेवालेका । मगर यह न्यून दर्जा 
श्षतिकों नहीं दिया जा सकता, वयोंकि अद्वेत व्यवहारका विपय नहीं है और 
इस वो व्यवद्वारका विषय है, अतः अ्रत्यक्षादिकों द्वी व्यावह्मरिक प्रामास्यमें 
घटिया करना चाहिए। परिदोपात श्रुतिका पास्मार्थिक प्रामाण्य ही मानना 
चाद्विए । प्रत्यक्षादिका व्यावहारिक प्रामाण्य तो और लोग भी मानते ही हैं । 
हाँ, विशेष इतना दी है कि थे व्यावद्रिककों दी पारमार्थिक कहते हैं, भगर यह 
ठीक नहीं है, क्योंकि पारमार्थिक बसत व दो सकती है, जिसका कभी नाश 
नदी । घटादिका तो नाश पत्यज्षसिद्ध है, अतः उत्तको पारसाथिक कहना 'अलु> 
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चित है। यह कहना भी ठीक नहों होगा कि नष्ट न होनेवाली ही वस्तु परमाथ 
है, ऐसी अवस्थामें आकाशादि नित्य पदाथ भी परमार्थ मानने पड़ेगे, क्योंकि 
अतोन्यदातम्‌' इत्यादि श्रतियोंसे त्रह्मातिरिक्त सम्पूर्ण पदार्थ स्पष्ट रीतिस नश्वर कहे 
गये हैं | इसलिए जो नित्य त्रह्म है, वही परमार्थ है ओर वाकी सव अपरमाथ हैं। यहाँ 
यह शह्ढा होती है. कि ऐसा कहनेसे अनित्यत्त और अपारमार्थिकत्व एक ही हुए। 
यद्यपि छेती लोग इसमें भी सिद्धसाधन नहीं दें सकते, क्योंकि श्रह्मसे अतिरिक्त 
सब अनित्य हैं, ऐसा कोई नहीं मानता; तथापि '्रप्व तीनों कालोंमें नहीं है” इस 
वेदान्तसिद्धान्तकी रक्ता न होगी। इस शह्लाका उत्तर यह है कि अनित्यत्न और 
अपारमार्थिकत्वके एक जगह रहनेपर भी वे एकत्वरूप नहीं हैं | हाँ, जो अनित्य 
होता है, वह अपारसार्थिक अवश्य होता है। इसलिए व्यवहारकाडमें द्वेतको 
मानने और परसार्थतः तीनों कालोंमें उसका अभाव माननेम कोई विरोध नहीं हैं । 
इसलिए अद्वेतज्ञान प्रमा ही है। उसके प्रमा होनेसे तन्मूलक भावनाका केवल 
शान्तिरूप दृष्ट फल्न ही नहीं है, किन्तु अज्ञानका, जो कि सब अम्रोंका मूल है 
उच्छेद करती हुई वह मुक्ति भी दे सकती है | इति शम्‌। 


होली 


रंगी हों तो रंग तिहारे और रंग जनि डारो ॥ 
खेलहिं खेलत जन्म सिरान्यों यातें अब निरवारो। 
हों तो सब विधि भई तिहारी खेलहिंमें जनि टारो ॥ 
व्यामहिं रंग रँग्यो सब तन मन जो न होय पतियारो | 
आवहु हृदय चीर नेक देखहु रमि रह्मौ रंग तिहारो॥ 
कारे पै रंग और न चढ़ि है भिजवो न यह तन सारो | 
काहेफो बरबस लोग हँसावहु दास हरी' निस्तारो || 


दास हरि! 
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श्रीरामचरितमानसमे होली 
( लेखफ--साहित्यर॒क्षन पण्डित श्रीविजयानन्दजी श्रिपाठी ) 


पृज्यपाद श्रीगोस्वामीजीने कहा है कि-- 
'कीरति सरित छवो रितु रूरी | समय सुहावन पावन भूरी'॥ 
यह कीर्ति सरित छहों ऋतुशओोंमें सुन्दर है, समय सोहावन है; सो इस समय 
फाल्गुन चल रहा है, माध वीत गया। ये ही दो महीने मिलकर शिशिर कहलाते 
हैं। अ्रव यह देखना है कि इन महात्माने शिशिर किसे माना है, तो चौपाई मिली। 
'शिशिर सुखद प्रभु जनम उछाहू! । 
अतः प्रभु-जन्म हुआ माघ, और उछाह हुआ फास्गुन। अब थोड़ा-सा उछाह- 
बणेन सुनिये और राम-कथामें होलीका आनन्द लीजिए । 
गोल्वामीजी कहते हैं-- 
(त्रविध ताप होली जले खेलिय अस फाग। ( विनय-पत्निका ) 
सो त्रिविध तापकी होली तो सरकारके जन्म लेते ही जल गई, जैसे-- 
हरखित जहँ-तहँ धाई' दासी। आनेंद मंगन सकल पुरवासी॥ 
देसरथ-पुत्र-जन्म सुनि काना | मानहु अद्यानन्द समाना ॥ 
परमानंद पूरि मन राजा | कहहु बोलाइ बजावहु बाजा॥ 
नगरमें आनन्द मच गया, तैयारियाँ होने लगीं; देवताओंने भी हाथ बढाया । 
ध्यज पताक तोरन पुर छावा। कहि न जाई जेहिं भांति बनावा ॥ 
सुमन-वृष्टि अकास ते होई। अह्मानंद मगन सब लोई॥ 
बूंद बूंद मिलि चलीं छुगाई'। सहज सिंगार किये उठि घाई' ॥ 
श्रव लोगोंका हाल सुनिये-- 
लै ले ढोल प्रजा प्रमुदित चले, भाति भाति भरि भार | 
करदिं गान करि आन रायकी, नाचहिं. राज हुआर ॥ 
गज रथ वाजि वाहिनी वाहन, सवन सेवारे साज। 
जनु रतिपति रितुपति कोसलपुर, विहरत सहित समाज ॥ 
घंटा घंटि पख्लाउन आउमक मामझ वेसु डफ तार । 
नूपुर धुनि मंजीर मनोहर॑ कलकंकन भनकार | 
नृत्य करहिं नट-नठी नारि-तर अपने-अपने रंग | 
मनहु मदनरति विविध वेपधरि नटत सुवेप सुढंग ॥ 
उधरहिं छंद भ्रवंध गीतपद राग तान वँधान | 
सुनि किन्नर-गंधवे सराहुत विथके हैं विद्युध विमान ॥ 
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कुंकुम-अगर-अरगजा छिरकहिं भरहिं गुलाल-अबीर । 
सभ प्रसून करि पुरी कोलाहल भई मनभावनि भीर॥ (गीताबली) 
सो सूखे और गीले दोनों प्रकारके रंगोंकी ऐसी भरमार हुई कि गलियोंमें कीच 
मच गई । जैसे-- 
मृगमद चंदन कुंकुस कीचा | मची सकल वीथिन्द विच वीचा || 
जिस भांति होलीकी उमंगमें बहुत-ली अल्षुचित बातें भी उचित मान ली जाती 
हैं, उसी मौति छोटी-मोटी चोरी भी हास-परिहासमें ही परिगणित होती है । लड़के 
उछाहमें भरे हुए स्वॉग बनाये फिरते हैं । यहाँ बड़े वूढ़ोंकी चोरी देखिये-- 
औरो एक कहहूँ निज चोरी । सुत्ु गिरिजा अति दृढ़ मति तोरी ॥ 
कागसुसुंडि-संग हम दोऊ | मनुजरूप जान नहिं कोऊ ॥ 
परमानंद. प्रमरस  फूले | वीथिन फिरझँ सगन मन भूले ॥ 
अब होली ही हो रही है तो थोड़ी गाली भी सुनिये । बिना गालीकी होली 
मातम मार्म होती है। जब क्रोधकी गाली तीन सो साठ दिन सभ्य समाज में भी 
बराबर चला ही करती है, तो प्रेमकी गाली केवल एक दिनके लिए यदि हर्पोद्दीपक - 
न हो तो क्षम्य तो अवश्य ही है। श्रीगोस्वामीजीने भी कहा है-- 
अमिअगारि गाखो गरल, गारि कीन्ह करतार। 
प्रेम वेरकी जननि जुग, जानहि बुध न गँवार ॥ (दोहावली) 
इस महोत्सवर्में सभी सम्मिलित हुए, प्रजाओंकी तो भीड़ उमड़ पड़ी, देवताओं ने 
फूलोंकी भड़ी बाँध दी, शट्टर भगवान्‌ स्वयम्‌ भुसुण्डिजीके साथ मनुष्यका स्वॉग 
बनाये फिरते थे। ऐसे आनन्दके समय यदि अभिसारिका भी अपने प्रियतमसे 
होलीकी कसक मिटाने चले, तो इसमें आम्य्य क्या है। तो रात्रिदेवी अभिसारिका 
होकर अपने प्रियतमसे मिलने चली । समय मध्याहका था, ऐसे समय रात्रिदेवीने 
कभी चौखटसे बाहर पाँव नहीं निकाले थे। वे जानती भी न थीं कि मध्याह किस 
बलाका नाम है, पर दुर्गम बाधाओंका भी सामना कर बैठना अभिसांरिकाओंके 
हिस्सेकी बात है । रात्रि देवी भी अमिसारिकोचित साहस करके निकल पड़ीं, पर 
देखती क्या हैं कि सूस्यदेव बड़े ठाट-बाटसे रथ रोके खड़े हैं । रात्रिने कभी सूर्य- 
नारायणको देखा न था, अपरिचित बड़े बूढ़ेको देखकर संकुचित हो गई। सक्लेचसे 
वे सन्ध्यारूपिणी हो गई | जैसे--... ह 
अवधपुरी सोहे एहि भाँती | प्रभुद्दि मिलन आई जब राती ॥ 
देखि भाठ॒ जज मन सकुचानी । तदपि बनी सन्ध्या अनुमानी॥ 
(अब सन्ध्याका रुपक देते हैं। सन्ध्याके समय आँघेरा भी आ जाता है, और 
सूथ्यके कारण लाली भी रहती है । उस अँधेरी और लालिसाका अद्भुत दृश्य होता 
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है । अति पढु चित्रकार ही उसे चित्रपटपर अंकित कर सकता है। यहाँ जलते हुए 
धूपके धुएँकी अंधेरी है, और उड़ती हुई अवीरकी लालिमा है। सो मानो रात्रिदेवी 
स्तव्घ होकर सन्ध्याके रूपसें खड़ी रह गई । ह 
अगर धूप जनु बहु अँधियारी | उड़द अवीर मनहु अरुनारी ॥ 
पूरिमा होनेसे अभी सूम्यदेव अन्धकारसे पूरी तरह विलीन नहीं हुए थे, 
उधर पू्वस निशानाथ भी अपने ताराओंकी सेना साथ लिये आते हुए दिखाई पढ़े। 
अब वेचारी अभिसारिका कहाँ जाय ? पीछे लालभभूका हुए रजनीकान्त और सामने 
रागरखित बदन वृढ़े दिनमणि--- 
सन्दिर सनि समूह जनु तारा | नृपगृह-कलस सो इंढु उदारा ॥ 
चिड़ियोंकों भी धोखा हो गया कि सचमुच सन्ध्या ही हों गई। अतः वे भी 
चहचहाने लगी-- 
भवन वेद धुनिभ्रति सदुबानोी | जनु खग मुखर समय जन सानी ॥ 
बूढ़े सम्यंदेवने भी निशा सुन्दरी और उसके शद्गारका बढ़ा वर्णन सुन खखा 
था, फभी देखनेकी नौबत नहीं आई थी। 
बिधुरे नभ मुक्ताफल तारा। निसि सुन्दरी केर सिंगारा ॥ 
आज निशा सुन्दरीकों देख पाया, सो ऐसे मुग्ध हुए कि अपनेको ही भूल गये। 
कौतुक देखि पतंग भुलाना। मास दिवस तेहि जात न जाना ॥| 
एक महीने देखते ही रह गये, और रात्रि देवी सन्ध्या वनी ही रह गई । यदि 
क्रिसी भाँति थे बूढ़े बाबा हट, तो रात्रि देवी भी सन्ध्यार्पी धूँघट खोलकर अपने 
म्रियतम से मिले, पर ये हटते ही नहीं। जैसे-- 
मासद्विस कर दिवस भा मरम न जाने कोय। 
रथ समेत रवि थाकेड निम्ता कबन विधि होय ॥ 
दोलीकी धुनमें मत्त लोगोंकी क्या पता कि आकाश में क्या हो रहा है। उन्हें 
भलोकका ही पता नहीं, था यों कहिये कि अपना ही पता नहीं। जैसे-- 
है जेहि सुखसुधासिंधु-लीकरते सिंध विरंचि अमुताई। 
सो सुख अवध उमगि रक्षौ दस दिसि कवन जतन कहीं गाई ॥ 
यहाँ एक महीनेका दिन हो गया, उन्हें आनन्दातिशयमें क्षण प्रतीत हो रहा है.। 
व्योम पचन पावक जल थल दस दिसहु सुसंगल मूल। 
सुर दुंदुभी वजावहिं गावहिं दरखदिं वरखहिं फूल ॥ ( गीतावल्ली ) 
इसी भाँति छहों ऋतुओंका वणन श्रीरामचरितमें है । यदि परसेश्वरकी इच्छा 
हुई तो प्रत्यक्ष ऋतुका चर्णन अच्युतमें प्रकाशित करनेका उद्योग क्रिया जायगा । 


चर 


इंडकादकट जाकर ू्मपाइक: 


महर्षि व्यासजीके तातपर्यका निर्णय ७ 
( लेखक--पण्डित श्रीकृष्णपन्त साहित्याचार्य ) 


परम कृपाल़ भगवान्‌ श्रीहरिने सम्पूर्ण छोफकि अनुग्हफे लिए व्यासझूपसे 
अवतार लेकर परस्पर विरुद्ध-से ज्ञात होनेवाले वेदान्तवाक्योंके तातयकों जाननेंमें 
असम मन्दबुद्धियोंको सम्पूण उपनिषदोके बथार्थ तालयके निरणय द्वारा 
परम पुरुषाथका साधनभूत तत्ततज्ञान हो, इसलिए 'अथातो अप्नजिन्ञासरा' से 
लेकर “अनावृत्ति: शब्दात्‌! तक अहमसूत्रोंकी रचना की || व्यासजी द्वारा 
निर्मित उक्त पूत्रोंका आशय अति स्फुट नहीं है, अताग्व भगवत्याद 
शह्ढराचार्य, भट्टभारकर, श्रीकण्ठाचार्य, यादवप्रकाश, रामानुज, मध्च, चिह्मकांश 
और बह्वभावायने अपने-अपने सिद्धान्तके अनुरूप उनकी व्याख्या की। 
उनमें भगवान्‌ श्रीशझ्राचार्यके मतमें जीव और ब्रह्मा अमेद स्वामाविक एवं 
पारमार्थिक है तथा भेद औपाधिक और काल्पनिक है। भट्टभास्करके मतमे 
जीव और बकह्मका भेद स्वाभाविक और पारमार्भिक हे, एवं भेद औपाधिक 
होनेपर भी पारमार्थिक है। यादवप्रकाशके मतमें जीव और त्रक्मका भेद और 
अमेद स्वाभाविक ही है। श्रीकण्ठ और रामानुजके मतमें जीव और बद्मका 
भेद स्वाभाविक और विशिष्टद्वेत | हे । इन दोनेंके मतमें इतना अन्तर है 





# व्यासतात्पर्यनिर्णय” के आधारपर । 
से च नारायणस्यांब्शो भगवान्‌ वादरायणः। 
हृष्ठा मन्दमतीन्‌ मत्यान्‌ कृपया पस्याइन्वितः ॥ 
वेदान्तार्थस्तु सर्वेषाँ नाना भाति न चेकघा। 
अतस्तेन कर्थ ब्रह्म जानात्यत्पमतिः पुमान्‌ ॥ 
इति संचिन्तय मतिमान्‌ पुनः कारुणिकोत्तमः । 
सूत्रयामास वेदान्तवाक्याथ शद्डराज्ञया ॥ 
( शेव पु० एकादश रुद्रसंहिता ) 
4 इयोभोवः द्विता, द्वितेव द्वेतम्‌; भेद इत्यर्थ: । न द्वैतमहैतम-अमेदः । विशिष्टस् अद्ँ् 
विशिश्द्वेतम--अथीत्‌ अपनेसे भिन्न चेतन ( जीव ) और अचेतन ( जगत्‌ ) से विशिष्ट हम 
एक ही तत्त्व है, ऐसा प्रतिपादन होनेसे रामानुजमत विशिष्टाद्वेत कहलाता है । 
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कि श्रीकृष्ठ शिवकों परम तत्त्व मानते हैं और रामानुज विष्णुको परम तत्त्व 
मानते हैं । मध्वाचार्यके मतमें तो जीव और ब्रह्मका भेद ही स्वाभाविक है | 


वेदान्तके तात्पयेका निर्णय करना वेदिक धर्मावरम्बी द्विंजमात्रके लिए परम 
आवेश्यक है। झक्ति रहते वेदान्तनिर्णण न करनेसे पाप लगता है #। 
उपयुक्त मतभेद होनेपर जिज्ञाम॒ुको यह सन्देद होना अनिवार्य है कि पूर्वोक्त 
आप्यकारोकि मतेमिं से कौन-सा मत सूत्रकार भगवान्‌ श्रीवेदवव्यासनीका अमिमत 
है। उक्त सन्देहकी निवृत्तिके लिए निर्णय किया जाता है कि केवल अद्वितमें ही 
व्यासजीका तालये है । 


किसीको आश्रक्षा हो सकती है कि अनेक पौराणिक बचनोंसे यह सिद्ध है 
कि भाष्यकार भगवान्‌ श्रीघ्रइ्राचार्य ज्ञानाशि भगवान्‌ श्रीशइरके अवतार थे 
और उनका भाष्य श्रीसृतसंहितामूलक है | अतण्ख भगवान श्रीक्षक्षराचार्यजीके 
अमिमत केवल अद्वेतगं ही व्यासजीका तातये है, यह वात दिनके समान अत्यन्त 
स्फुट प्रतीत हो रही है; फिर उसके निर्णयके लिए. किसी प्रकारके प्रयत्तकी क्या 
आवश्यकता है ! 


ग्रद्यपि यह आश्द्धा किसी अशर्म ठीक है, तथापि इस विपयका 
निणय करना काकदन्तगणना या जलताइनके समान निप्फल नहीं है, क्योंकि 


& ब्> न अन्‍« अभी * जज क« बअन्‍रजन + ल्‍ जन जन आंत 5 


£ स्थायसथप्तिम मांगे प्रसणेनापि हे हिजाः। 
स्थापित वदिके मार्ग सकले संस्थिरं भवेन्‌॥ 
यो हि स्वापयित शक्तों ने कुस्रोस्मीहितों नरः। 
तस्त्र हन्ता न पापीयानिति वेदान्तनिणयः ॥ 
या स्थापवितुमुयुताः श्रद्येवाक्षमोईपि सन्‌। 
सर्वपापधिनि्मृक्तः साक्षाजज्ञानमबाप्जुयात्‌ ॥ 
अस्त. विद्यासिमानेन.. वेदमार्गअवरतकम्‌ । 
छठनालादिसिनीयात, स॒मद्दापातकी भवेन्‌ ॥ ( स्कन्दपुराण ) 


4 हापरे दापरे विश्णुन्यासरुपी महामुने !। 
बचत: सदर शिप्पेस्त शग्गरोष्वतरिष्यति ॥ 


|; तामादशधथा दृष्ठा शक्वरः सृत्संदिताम। 
नें; शारीरक भाष्य सर्वश्षतिमनोहरम ॥ 


९८ भच्युत्त 


अनेक पौराणिक वचनोंसे यह भी प्रतीत होता है कि आचार्य रामानुज शेपावतार थरे# 
और “भगवान्‌ बोधायननिर्मित विस्तृत त्ह्मसृन्नइत्तिका ही पूर्व आचार्योनि संक्षेप किया 
था उन्हींके मतका अवरम्बन करके हम सृत्रके अक्षरोंका व्याख्यान करंगे-- 
“अथातो बह्मजिज्ञासा! इत्यादि उनके भाष्यसन्दसे उनके भाष्यके वोधायनबृत्तिमूलक 
जानने से श्रीरामानुजका अभिमत अर्थ ही व्यासतातय्यका विषय है, यह अथ भी 
किसीको प्रामाणिक प्रतीत हो सकता है, उसी प्रकार मध्वाचार्य भी थायुके 
अवतार कहे गये हैं | और उनका भाष्य उनके मतमे प्रसिद्ध अहतर्कमूल- 
रामायणमूलक माना गया है, इसलिए मध्वाचायजीका सिद्धान्त ही व्यासजीका 
तालय है, यह भी किसीको प्रामाणिक प्रतीत हो सकता है एवं इसी 
भाँति भट्टभारकर, यादवप्रकाश, श्रीकण्ठ, चित्मुस, चिदृविवरण, वल्लभ आदि 
भी, तत-तत्‌ मतोंमें प्रसिद्ध वचनेंसे, तत-तत्‌ देवताओंके अवतार माने गये 
हैं और उनके भाष्य भी तत-तत्‌ मतोंमें प्रसिद्ध तत-तत्‌ प्रमाणमूलक्क माने गये 
हैं, इसलिए उनका अभिमत ही व्यासजीका तात्पर्य है, यह बात भी प्रामाणिक 
प्रतीत हो सकती है। ऐसी अवस्थामें परस्परविरुद्ध अथंके प्रतिपादक अनेक 
भाष्योंका अवलोकन करनेवाले मन्दबुद्धियोंको व्यासतात्पयके विषयंभें सन्देह होना 
अनिवार्य है । 

अब यहांपर विचार करना चाहिए कि व्यासतात्यका निर्णय 
करनेमें सूतसंहिता, चोधायनबृत्ति और तन्मूलक भाष्य सभी प्रमाण हैं था अग्र- 
माण हैं अथवा कोई एक ही प्रमाण है? यदि सभी प्रमाण माने जाये, तो मूल तत्त्व 
मिन्न-मित्र हो जायगा । परन्तु यह सम्भव नहीं है, क्योंकि ऐसा 
माननेसे विरोध होगा। यदि सभीको अग्रमाण मानें, तो पूर्वोक्त भाष्यों 
द्वारा प्रतिपादनीय मेद या अभेद आदिसें से किसी एकमें. अवश्य तात्पयय रखने- 
वाले श्रुतिवचन और सूत्रोंमे भी परस्पर विरुद्धार्थवोधकत्वरूपसे अग्रमाणता 
आनेके कारण वेदान्तशास्रका उच्छेद हो जायगा | इसलिए तीसरा विकल्प ही 
अथोत्‌ कोई एक ही प्रमाण है, यह अवशिष्ट रहता है । परन्तु उनमें यही मत 





# अनन्तः अथम रूप॑ लक्ष्मणस्तु ततः परम । 
वलभद्गस्तृतीयश्चव कली कश्िंद्‌ भविष्यति ॥ 

' धथमो हनूमाज्नाम द्वितीयों भीमसेनकः । 
पूर्णअज्ञस्तृतीयस्तु॒भग्वत्कायेसाघुकः ॥ 
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प्रमाण है, इस प्रकार कोई निर्णय नहीं कर सकता । यदि कोई कहे कि भगवान्‌ 
शझ्कराचार्य, भइभास्कर, यादवप्रकाश, श्रीकण्ठ, रामानुज, मध्य, चिह्निवरण, वछम् 
आदिके भाष्य-अन्थोंका अवकोकन करके पूर्वमीमांसोक्‍्त न्‍्यायसे उपजृंहित तत्‌- 
* तत्‌ भाष्योंमें उक्त तालयनिणीयक उपक्रमोपसंहार आदि हेतुओंसे युक्त श्रुति 
और सूत्रके स्वारस्थके वलावरूके अनुसार इसी अभमें व्यासजीका ताल है यह 
निर्णय किया जा सकता है, अतः जिसका भाष्य उक्त रीतिसे निर्णीत होगा, उसीका 
भाष्य प्रमाण माना जायगा | तो यह भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि पूर्वोक्त 
तात्यनिणायक हेतुओंसे युक्त श्रुति-सूत्र-स्वारस्थके बलावरुफे अनुसार ही 
सम्पूर्ण भाष्यकारोंने अपने-अपने अभिमत अथको व्यासजीका तात्पयेविषयी- 
भूत कहा है। ऐसी परिस्थितिमें विशेषरूपसे बरावरुका निर्णय करना 
सम्भव नहीं है । 


हम लोग ही श्रुति और युक्तिके स्वारस्थके बलावछके अनुसार यही अभ्थ 
व्यासतात्ययेविषय है, यह निश्चय कर सकते हैं; यह भी नहीं कहा जा सकता है, 
क्योंकि इस अवस्थामें यह विचार करना आवश्यक होता है कि क्‍या केवल 
युक्तिसे यही अर्थ व्यासजीके तात्ययका विषय है, यह निर्णय करते हैं । अथवा 
केबल श्रुतिके बलसे या श्रुतिसहक्ृत युक्तिके बलसे ! इनमें प्रथम पक्ष तो 
ठीक नहीं है, क्योंकि उसमें भी यह विकल्प उठता है कि क्‍या आप 
डपक्रमोपसंहार आदिरूप युक्तिके वढ्से व्यासतात्ययका निर्णय करते हैं या 
अनुमानविशेषरूप केवल युक्तिसे परतत्त्वका निश्चय करके उसीके द्वारा यह 
अध् व्यासतात्पयंका विषय है, यह निश्चय करते हैं? इसमें पहला पक्ष तो 
ठीक नहीं है, क्योंकि उपक्रमोपसंहार आदिरूप युक्ति श्रुतिकी सहकारिणी हे, 
अतणव तीसरे विकल्पसे अभिन्न होनेके कारण केवल युक्तिमात्रसे यह पक्ष ही 
नहीं उठ सकता। दूसरा पक्ष भी नहीं ठहर सकता; क्योंकि 'नैषा तर्केण 
मतिरापनेया”, 'तकोंप्रतिष्ठानात्‌! । 


“लेनानुमितोउप्यथः कुशलैरनुमातृमिः । 
अमियुक्ततरेरन्यैरन्यैवोपपाचते. ॥! 
इत्यादि श्रति-सत्र-बृद्ध-बचनोंसे केवर वेदान्तों द्वारा प्रतीत होनेवाले परम 
तत्त्वके निर्णयमें केवछ युक्तिका खण्डन किया गया है, अतएवं केवल युंक्तिसे ही 


३०० अच्युतत 

यही अभी व्यासजीका तातलयविषय है, यह कहना शझश्रृज्के समान अभ्रद्धेय है । 
प्रथमोक्त तीन विकल्पोंमें दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि 'अहं त्रद्मास्मि! तत्त- 
मसि, “अयमात्मा अक्म' '्रज्ञानं अक्म' आनन्दो त्रह्म' इत्यादि अनेक अमेद श्रुतियों 
और (परथगात्मानं प्रेरितारं च मत्वाः 'द्वा सुपणा” इत्यादि भेदश्रुतियंकि समान- 
रूपसे विमान रहते केवल श्रुतिसि यही पक्ष व्यासतात्यर्यविषयीभूत है, यह 
निर्णय नहीं हो सकता | अतएव पहले ही कहा जा चुका है कि 


वेदान्ताथस्तु सर्वेपां नाना भाति न चकथा । 
अतस्तेन कथ ब्रह्म जानात्यरपमतिः पुमान्‌॥' 
एवं तीसरा पक्ष भी ठीक है नहीं है, क्योंकि उपक्रमोपसंहार आदि 
युक्तिसहक्ृत श्रुतिबलसे ही तत-तत्‌ भाष्योंमिं सभी भाष्यकारोंने अपने-अपने 
अभिमत अथैको ही व्यासजीका तात्ययबिपय कहा है, अत््व उनका 
पर्याकोचन करके हमारी अपेक्षा सर्वथा प्राचीन अन्थकारोंने मी युक्तिसहकृत श्रृति- 
बरसे प्रतिवादियोंकों चुप करके सुचारुरूपसे यही अभ व्यासतात्यगका विषय हे, 
. यह निर्णय नहीं किया है, तो भरा अपने-अपने मतको जाननेवाले अल्पन्न 
हम छोग युक्तिसहक्ृत श्रुतिवलसे यही अभी व्यासजीके तालपगका विषय हे, 
ऐसा निर्णय कैसे कर सकते हैं ! 


यदि कोई कहे कि ऐसी परिस्थितिमें व्यासजीके तात्पर्यविपर्यीभूत अथके 
निणयमें दत्तचित्त किसी पुरुष्रष्ठट राजाकी सभामें जाकर एक दिनसे लेकर णुक 
मास तक द्वेत और अद्वैत का विचार होनेपर उक्त पक्षोंमें मध्यस्थ जिसे प्रमाण- 
रूपसे घोषित कर दे, उस मतका स्वीकार किया जाय, इस प्रकार झत्ते बांधकर 
उस सभामें स्थित विद्वान्‌ मध्यस्थकी सन्निधिके सहारे अृतियुक्तिके स्वास्स्थके 
बलावबलके अनुसार यही अर्थ व्यासजीका अभिमत है, यह निरणय किया जा 
सकता है ! यह भी ठीक नहीं जेचता, क्योंकि पहले तो ऐसा कोई गुणी राजा 
ही नहीं है। यदि वह किसी प्रकार मिल भी गया, तो मध्यस्थका मिलना तो 
टेढ़ी खीर है। उसकी सन्निधिमें परतत्त्वका निर्णय करेंगे, यह एक प्रकारका 
मखौर ही ठहरा, क्योंकि मध्यस्थ वही हो सकता है, जो वादी और प्रतिवादी 
दोनोंमें से किसी पक्षमें भी यह मेरा पक्ष है, ऐसा अभिमान न रखता हो और 
उसके पक्षोंके बलावढके निर्णयमें कुशल हो | . ,४ *- 
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मे नगकइकेदन्लद, विचार करना चाहिए कि उक्त मध्यस्थका लक्षण किनमें 
धघटता है / वेदवाह्म बौद्ध आदि सम्पदायमें प्रविष्ट व्यक्तियोंमें वह घटता 
है ! या सांख्य आदि शास्रोंमें निष्णात छोगोंमें ? या वेदान्तियोंमें 
पहला पक्ष तो किसी प्रकार युक्त नहीं है, क्योंकि बौद्ध, जैन, चावीक 
आदि वेदबाह्य वेदको प्रमाण नहीं मानते, अतएवं उपनिषद्का अध्ययन 
न करनेके कारण उपनिषत्में उक्त उपक्रमोपसंहार आदि पड़्विध तालय- 
निर्णायक हेतुके स्वासस्थसे वलावलके निर्णय करनेकी उनमें शक्ति ही नहीं है, 
इसलिए वे मध्यस्थ हो ही नहीं सकते। दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं है, 
वर्योकि कपिठ, कणाद, गौतम आदिके मतोंमें दीक्षित प्रौढ़ातिप्रौढ़ विद्वान 
मी इस समय कहीं दीखाई ही नहीं देते; अतएव उन्हें मध्यस्थ बनानेकी 
कल्पना करना आकाशमें चित्र बनानेकी भाँति उपाहासात्पद ही है। यदि कोई 
मिल भी गया, तो जीबोंकी अनेकता, प्रपश्चकी संत्यता एवं पर और क्षेत्रश्ञका 
भद्र माननेवाला में हैँ, इस अभिमानसे अपने मतमें पक्षपाती होनेसे उसका मध्यस्थ 
होना भी अत्यन्त असंगत है । तीसरा पक्ष भी उचित नहीं है, क्योंकि वेदान्त- 
झाप्तम्रवर्तक अनेक भाष्यकारोंके मतानुयाग्रियोंमें यद्यपि भगवान्‌ शक्राचार्य, 
रामानुजाचाये, मध्य और श्रीकण्ठ इन चार ही मतोंके अनुयाग्रियोंका विशेषतः 
आधिक्य है, तथापि उनमें परस्पर विरुद्ध भेद, अभेद आदिमेंसे किसी एकका 
अवलम्बन करनेसे भेदवादी और अभेदवादी इन दोनोंका भ्रद्धेय पूर्वोक्त 
लक्षणलक्षित मध्यस्थ मिल ही नहीं सकता । परम्पराप्राप्त गुरु द्वारा उपदिष्ट अपने 
मतकी हानि होनेसे उनका दुराग्रह नहीं हटाया जा सकता। वे छोग वादी 
और प्रतिवादीके ज्ञानके तारतम्यक्ा भछे ही निर्णय कर लें, परन्तु तत्त्वनिर्णय 
तक पहुँचना उनकी शक्तिके बाहर है। 

अतण्व वादीके दौर्वह्यके बिना मतदौर्वल्य नहीं हो सकता है, यह 
लोकोविन चरिताय होती है। इससे निरुचय हुआ कि केबल युक्तिसे या केवल 
श्ुतिसे या युक्तिसहकत श्रुतिसे मध्यस्थ विद्वानकी सन्निधिमं तत-तत्‌ वादियों द्वारा 
स्मीकृत कूट साक्षीके वाक्‍्येंके सद्य सूतसंहिता, वोधायनबृत्ति आदिके आधारपर 
निर्मित भगवान्‌ शइराचार्य, रामानुआ आदि भाष्यग्रन्थोंके पथीदोचनसे यही 
अर्थ व्यासजीका अभिमत है, यह निर्णय कोई नहीं कर सकता | 


यह्‌ अरे ग्रफ्जीकत-स्शिमत है, यह जाननेका केवढ एक ही उपाय है 
«लि परस्तीक०- 
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वह यह है कि जैसे स्तोत्रभाष्यमें हरि और हरमें से कौन देव सच्तवगुणी हूँ 
ऐसा सन्देह होनेपर--- 
स्यान्नागरद्वाविडवेसरं च क्रमेण वे सत्त्वरजस्तमांसि | 
महीसुरोवीपतिविश्यकाश्व॒ हरिश्व धाता हर आदिदेवः ॥' 


इत्यादि मध्यस्थ शिल्पशासख्के वचनके वलसे विष्णु ही सच्तवगुणी हे 
यह वेदान्ताचार्यने निर्णय किया है और जैसे चतुर्वेदतालर्यसंमहमें शिव और 
नारायणमें से कौन नमस्कारम॒द्राका अगी है, ऐसा संशय होनेपर--- 


धवज़िण्या मुद्रया श्र पतञ्मिन्या दर्शयेद्धिधिस्‌ । 
गहिन्या केशव रुद्रे शिरत्यञ्ञलिमुद्रया ॥! है 


इस मध्यर्थ भरतशासत्रके वचनके अनुसार 


था शह्िनी भवति शझर वज्िणी या 

मुद्रा च या कमलिनी भरतोपदिश् । 
ताभिमवन्त्यभिनया विवुधान्तराणां 

मौल्स्पिशा करपुयज्ञल्मिद्रया ते ॥! 


इससे शिवके लिए ही नमस्कारमुद्राका अज्जीकार सुदर्शनाचायने निधारित 
किया है । वैसे ही यहांपर भी पूर्वोक्त भगवत्पाद शझ्वराचार्य, रामानुन आदि अनेक 
भाष्यकारोंके अभिमत अथोंमें से किस अर्थमें व्यासजीका तालय है, इस प्रकार 
सन्देह होनेपर एवं उसके साथ ही साथ निर्णयकी आकाह्ठा होनेपर हम लोगोंके 
भेदामेदविवादमें तटर्थ कपिल, कणाद, गौतम, पतझ्ञकि, जैमिनि आदि 
आत्तिक दाशनिकोंके सूत्र, भाष्य वार्तिक और वृत्तिगन्थोंमें और पाशुपत, 
पाश्चरात्र, बौद्ध, आहत चारवोक आदि नास्तिक दाशैनिकोंके अंथोंमें जब तक 
दूसरेके मतका खण्डन न किया जाय, तब तक अपने मतकी स्थापना नहीं हो 
सकती, इस न्यायके अनुसार अपने मतके स्थापन और परमतके खण्डन 
प्रस्तावमें कपिठ, कणाद आदिने केवल अद्वितमें ही व्यासजीका ताले 
है, यह निश्चय कर अनुवादपूर्वक महर्पि व्यासके मतका खण्डन किया है, 
अतणव यह निश्चित होता है कि अद्वैतमें ही श्रीव्यासनीका तालये है, कारण 
कि जब दो पक्षोंमें परस्पर वैमत्य होता है, तब साक्षीसे ही सत्य-असत्यकी 
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व्यवस्था होती है, # ऐसा नियम है--इसलिए अक्वैतका प्रतिषादन करनेवाली 
श्रीतूतसंहिताके आधारपर निर्मित भगवान्‌ शहराचार्यका भाष्य ही प्रमाण है, 
यह सिद्ध हुआ । 


यदि कहें कि जीवोंकी अनेकता, प्रपश्वकी सत्यता एवं पर और क्षेत्रशका भेद 
माननेवाले कपिल, कणाद, गौतम आदि मध्यस्थ नहीं हो सकते है यह आप पूर्वमे 
कह आये हैं फिर यहांपर उनको मध्यस्थ कैसे मानते हैं ! ऐसा माननेसे आपके 
वचनका व्याधात होता है ? आपकी यह शरक्ढा ठीक नहीं है, क्योंकि कपिल, 
फणाद आदिकी भेद और अमेद अर्थक्री श्रुतियोंके विचार करनेके अवसरपर 
मध्यस्थता न होनेपर भी व्यासजीके मतके अनुवाद और उसके खण्डन- 
पूर्वक अपने मतके स्थापनके लिए व्यासजीके सिद्धान्तका उनको श्ञान प्राप्त करना 
आवइयक है और उनके सिद्धान्तमें उन्हें अपने पक्षका कोई अमिमान भी 
नहीं है. इसलिए व्यासतात्म्विषयीभूत अरे विचारमें वे मध्यस्थ हो सकते 
हैं। अत अपने बचनके व्याधातकी शझका यहांपर अवसर ही नहीं है। 


( अपूर्ण ) 
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छुपा ल्कय छू बीडिक 


रमन, ६29: 70५ पीके पिलनन- 


दयामय भगवान्‌ श्रीविश्वनाथजीके असीम अलुग्रहसे अच्युततादा- 2 
त्म्यापन्न अच्युतके स्मारकरूपमें उदित हमारा 'अच्युर्ता अपने 45 
जीवनके ३ वर्ष साननद व्यतीतकर चौथे व्र्पम॑ पद्रपण कर चुका ££ 
है । अवस्थानुसार शारीरिक अवयवोंका उपचय ओर अपचय विधाता हे 
की सृष्टिमें सत्र ही इष्टिगोचर होता है, फिर अच्युत ही उससे 
क्‍यों वश्चित रहता। इसे भी विधाताके अठल विधानका प्रसाद 
मिला । अतएव आज यह परिवर्तित रूपम॑ आपलोगोके सम्मुख 
उपस्थित हे। 


अच्युतका उदय भगवान्‌ भाष्यकारके एकान्त भक्त अत्मीभृत भ्री 
अच्युत मुनिजीके स्मारकरूपमें हुआ था ओर आरम्भ भगवान्‌ श्रीश्ू- 
राचायंजीकी सर्वोत्कूट कृति त्रह्मस॒त्नशूरभाष्यसे हुआ था। उसका 
लक्ष्य पहले भी उनके सिद्धान्तका अनुसरण करना था, आज भी 
वही हे और भविष्यमें भी वही रहेगा। भगवान्‌ शद्वराचार्यके 
सिद्धान्तोंके विरोधी लेखोंके लिए अच्युत' में स्थान नहीं है । आचार्य क्‍ 
मधुस्दनसरस्वती-सम्मत, साम्प्रदायिक-गन्धशन्य भक्तिविषयक लेखोंके 
लिए इसमें पयोप्त स्थान है। अवसर-अवसरपर श्रीशइ्नराचायजीपर ' 
किये गये अनगेल आरशक्षेपोंका यथोचित उत्तर देनेके लिए भी 
अच्युतां सदा कटिवद्ध है । 


जिन सखनोंने हमारी आराथनापर अपनी ओजखिनी लेखनीसे 
प्रद्त ग॒म्भीराशय लेख भेजनेकी महती कृपा की है, उनके हम 6 
अत्यन्त आभारी हैं और उन महानुभावोंसे प्रार्थना करते हें कि सदा 5 
इसी भाँति अच्युत'पर कृपाइष्टि बनाये रक्खें और “अच्युत'की कै 
3; 

2 
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। लक्ष्यसिद्धिमें हमारी सहायता करनेकी कृपा करें । 
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समता देवी 
( लेसक--यतिवर श्रीभोलेवावाजी महाराज ) 


है देवी समते ! वेदका ऐसा आदेश है कि छोड़ दो ममता, निर्भूल कर 
दो अहन्ता, भय, शोक मिट जायेंगे, समस्त देवी गुण अपने आप जा जायेंगे, 
मोक्षके कियाड़ खुल जायेंगे, परन्तु मेरी समझमसें तो ऐसा आया है कि है 
पापक्षालिनी ! अपवरगेदायिनी समते ! आपके उपासकके ऊपर आपका अनुग्रह 
दोते ही ममता और अहन्ता विना अन्य किसी उपायके दूर हो जाती हैं और 
जैसे तूथके सन्मुख अधेरा ठहर नहीं सकता, वैसे ही आपके सामने अविया खड़ी 
नहीं रह सकती, कपूर हो जाती है । जब अविया ही नहीं ठहर सकती, तब 
अविधाके परिवार राग, हेप आदि तो कहाँसे ठहरेंगे ! वीजसे वृक्ष उत्पन्न 
होता है, बीजके विना उत्पन्न नहीं हो सकता, इस न्यायसे समस्त अन्थोंका 
बीज अविया ही है | अविधारूप वीजके जछ जानेसे अविद्याके अछ्वुर काम, 

क्रोंब, छोम, मोह आदि उत्तन्न नहीं हो सकते । 

है शुगगुणजननी समते ! जिस भाग्यवान्‌ अषिकारीने आपकी शरण छे छी, 
उसको फिर विपमता अपना मुँह नहीं दिखाती | विपमता ही जन्म, मरण आदि 
भनर्थोकी हेतु है| यदि विषमता ही नहीं रहेगी, तो राग-द्वैप कहाँसे रहेंगे ! यदि 
रागद्वेप नहीं, तो शुभाशुभ कर्म कहाँ ? शुभाशुभ कर्म नहीं, तो ऊँच-नीच योनियोंमें 
जन्म कहाँ ? जन्म नहीं, तो जरा, मरण आदि दुःख कहाँ ? दुःख नहीं, तो सुख 
ही खुख है। सुखकी ख़ोजमें दुनियाँ वावली हो रही है, दौड़-धूप कर रही 
है, इसकी-उसकी खुशामद कर रही है | खुशामद ही नहीं, सेवा भी कर रही 
है। बह कहती है. कि सेवा करनेसे मेवा मिलते हैं, परन्तु यह नहीं जानती , 
कि किसकी सेवा करनेसे मेवा मिलते हैं ! सूखे वृक्षकी सेवा करनेसे मेवा नहीं 
मिलते | मेवा तो फछोसे लदे हुए हरे वक्षकी सेवा करनेसे मिलते ह। संसारी 
बेचारे आप ही सूखे इक्षके समान ऊपरसे ठोस दीखते हुए भी मीतरसे खोखले 
हैं, उतकी सेवासे मेवा नहीं मिल सकते । 

हे मातेध्वरी समते ! यद्वि मनुष्य संसारियोंकी सेवा छोड़कर आपकी सेवा 
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करने छगे, तो तुरत ही मालामार हो जायें। ऋद्धि-सिद्धि सब हाथ जोड़े 
खड़ी रहें, परन्तु विषयासक्त विवेकहीन पुरुषोंकी आपका माहाल्य मादम 
नहीं है, इसीलिए परस्पर द्वोह करनेसे सुखी होनेके बदले दुःखी हैं । 

“निर्दोष हि सम ब्रह्म! इस वचनके अनुसार ब्रह्म सम है। समका भाव समता 
है, इस व्युपत्तिसे सममाव यानी त्रह्ममावका नाम समता है। अज्न और अप्लीका 
अमेद होता है, यह सिद्धान्त है, इसलिए जो अ्रह्म दे, वह्दी समता है । 
समताकी उपासना ब्ह्मकी ही उपासना है। जो समताकी उपासना करता है, 
बह ब्रह्मको ही प्राप्त होता है। योगवासिष्ठमें महर्षि वसिष्ठजीने समताकी उपासना 
बतलाई है । समताकी उपासना करनेसे ही रामचन्द्रजीने रावण आदि अनेक 
द्वैत्योंका संहार किया है, फिर भी उनको देत्योंके मारनेकी हत्या नहीं छगी है, 
निर्लेप ही रहे हैं । कृष्ण भगवानने भी इस समताके बढसे ही अपूर्व लीलाएँ 
की हैं और करते हुए भी अकर्ता ही रहे हैँं। ब्रह्मा समताकी सामथ्यसे ही 
सष्टिकी उत्तत्ति करते हुए भी कुछ नहीं करते । रुद्र भगवान्‌ भी इस समताकी 
शक्तिसे ही अनेक ब्रह्माण्डोंका संहार करते हुए भी असंहर्ता ही रहते हैं। 
देवराज इन्द्रने इस समताके प्रभावसे ही अरुन्मुख यतियोंको शाल्मइकोकों दे 
दिया था, फिर भी उसे यतिहत्या नहीं छगी थी। समस्त देवता 


नरसिंह भगवानके अदभुत भयंकर स्वरूपकों देखकर डर गये थे, दृर्सिहके 


समीप नहीं जा सकते थे, परन्तु इस समताके प्रतापसे पांच वर्षके भी प्रहाद 
निःशक्क होकर नरहरिके निकट चले गये थे और मगवानने उनको अपनी 
गोदसें बैठा लिया था। समताकों भूल जानेसे जय और विजय भगवानके 
द्वारपाढोंकी भी अपने पदसे च्युत होकर तीन जन्म तक विषम योनिको भोगना 
पड़ा था । सूर्पणखा रावणकी भगिनीने समतासे विमुख होनेके कारण ही अपनी 
नाक कटवाई थी । अन्य अनेक कथाएँ इतिहासोंमें हैं, जिनसे सिद्ध होता है 
कि समता समस्त सुखोंकी मूल है और विषमता दुःख देनेवाली है । 
भगवद्धक्तोंका निश्चय है कि सीता महारानीकी कृपाके बिना महाराज 
श्रीरामचन्द्रकी प्राप्ति नहीं हो सकती । राधारानीकी उपासनाके बिना श्याम- 
सुन्दरका दशन नहीं हो सकता । गिरिनन्दिनी उमा देवीकी भक्ति किये बिना 
चन्द्रचूड़ामणि शिवशइर गल्ञाघरके चरणोंमें प्रीति नहीं हो सकती | इसी 
प्रकार हे ज्ञानवैराग्यजननी समते ! आपकी सेवा किये बिना सम, एकरस, 


कि] 
चख 
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सदूघन, चिंद्धन, आनन्दघन, एक, अद्वितीय, सर्वाधार, सर्वाधिष्ठान, निष्कल, 
निरज्ञन त्रह्मका साक्षात्कार होना असंभव है, ऐसा मेरा हृढ़---अटछू--« 
निश्चय है | 

मेरे मतसे तो रामकी सीता, कृष्णकी राधा, शझ्हरकी भवानी आप ही हैं। 
जब देवताओंकी ऐसा अमिमान हुआ क्रि दैत्योंके ऊपर विजय हमने अपने 
बरसे ही प्राप्त की है, तब सम्पूर्ण विषमबुद्धिकों हरनेवाले और समयवुद्धिको देने- 
वाले ब्रह्मने यक्षका रूप धारण करके देवताओंके संग्रुख आकर देवताओंका अभि- 
मान दूर किया था यावी जिन देवताओंको हम समस्त ब्रह्माण्डको जरा सकते हैं, 
समस्त ब््माण्ड उड़ा सकते हैं, ऐसा अभिमान था; उनसे एक तिनका मी न जलाया 
गया और न उड़ाया ही गया । देवराज इन्द्रको तो यक्षरूप महादेवने दरशन तक 
भी न दिये। महादेवजीको छिपे हुए देखकर इन्द्र उनका ध्यान करता आकाशमें 
ही खड़ा रह गया । महादेवजीके चरणकमढोंमें इन्द्रकी भक्ति देखकर उम्ा- 
देवीने इन्द्रके ऊपर दया करके साक्षात्‌ अपना दशन दिया और इन्द्रको सगुण 
और निर्शुण अह्के स्वरूपका दिरदशन कराया। हे समता देवी ! मैं तो ऐसा 
ही निश्चय करता हूँ कि वे उमादेवी आप ही थीं। आपके अनुग्रहके बिना न 
तो कोई सविशेष बह्मको जान सकता है और न निर्विशेषकों पहिचान सकता 
है। जो कोई भी ब्रह्मदशन कर चुका है, करता है अथवा करेगा, वह आपके ही 
अनुग्हसे ही कर चुका है, करता है, और करेगा । हे देवी ! आप मेरा कमी 
त्याग न करें और न में आपका त्याग करूँ, ऐसी मेरी नम्न प्राथना है । 

यदि कोई कहे कि सम अह्य जगतका उपादान कारण है यानी सम बसे 
जगत्‌ उत्तन्न हुआ है | कारणसे कार्य मिन्न नहीं होता, इसलिए जगत्‌ समतारूप 
है, समतासे मिन्न नहीं हो सकता । समतारूप जगतमें विषमता नहीं आ सकती, 
तब तो न आप मेरा कमी त्याग करें और न में आपका त्याग करूँ, यह प्रार्थना नहीं 
बन सकती, तो यह वात सत्य है। फिर भी मनुष्यने कच्चा दूध पिया है, 
कचा दूध पीनेसे कच्चा हो ही जाता है; इसलिए म्राथना बन सकती है। 
जिन भाग्यवान महापुरुषोंको सर्वत्र, सर्वदा, स्वथा समता ही भासती हो, विपमता 
किंचित्‌ भी न भासती हो, वे भल्ठे ही प्राथना न करें, मुझे इसमें आग्रह नहीं 
है। आत्माका आत्मा साक्षी होता है, मुझे तो विषमता भासती ही है, इसलिए 
प्राथना करता हूँ | 
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यदिं कोई कहे कि सम अहसे मायाके बिना विषम जगतकी उत्पत्ति ही 
नहीं हो सकती, तो ऐसा कहनेवालेके मुँहमें मक्खन-मिश्री, ठीक ही हे, विपम 
जगत्‌की उत्पत्ति नहीं हो सकती, फिर भी मायासे हुआ हो, या अन्य किसीसे 
हुआ हो, विषम जगत्‌ तो हो ही गया है, प्रत्यक्ष दिखाई तो दे ही रहा है, 
हाथ कंगनको आरसी क्या ? यानी पलत्यक्षकों प्रमाणकी क्या आवश्यकता है, इस 
न्यायके अनुसार विषम जगत्‌ ही सबके अनुभवसे सिद्ध है। सिवा शुन्य- 
बादीके इसका प्रतिषेध कौन करेगा ? वही मे करे । भाई ! ब्रह्म हे अथवा 
नहीं है, सम है या विषम है, सम ब्रह्मसे सम जगत्‌ उत्तन्न हुआ है अथवा 
सम ब्ह्मसे विषम जगत्‌ हुआ है या सम अहमसे मायासे जगत्‌ उत्पन्न हुआ है 
या अन्य किसीसे उत्पन्न हुआ है, जगत्‌ बाहर है अथवा मनके भीतर है, ये 
सब उलझनें समता देवीकी उपासना किये बिना सुल्झ नहीं सकतीं, इसलिए 
मेरी तो समता देवी ही उपास्य और इष्ट है। परिचयसे प्रीति होती हे, समता 
देवीने मुझे परिचय दे दिया है । 

क्या समता देवी कोई विशेष देवता है ?ः उसका स्वरूप कया है ! उसमें 
प्रमाण क्या है ? उसकी उपासना कैसे की जाती है ? क्या किसीने उसकी उपा- 
सना पूर्वमें की है या नहीं ! उसके उपासकका स्वरूप कया हे ? नाम क्या है ! 

समता देवी कोई विशेष देवी या देवता नहीं है | सम ब्रह्म ही समता देवी 
है । सबिशेष, निर्विशेष सव समता देवी ही है। समता ही उसका स्वरूप है । 
जब सब वही है, तब तो विशेषता भी वही हुईं! ठीक है, विशेषता भी 
वही है । तत्त्वज्ञ पुरुषोंकी दृष्टिसेतो वह समता ही है; अज्ञानियोंकी दृशटिसि 
वह विषमता कहलाती है। परमार्थले तो वह समता ही है; जो उसको नहीं 
जानते; उनकी विषमता भासती है । जैसे मुक्त पुरुषोंकी और अमुक्त पुरुषोंकी 
इृष्टिसे एक निर्विशेष ब्रह्म और एक सविशेष ब्रह्म है, इस प्रकार एक ही 
निर्विशेष अहकी वेदुवेता व्यवस्था करते हैं, वेंसे ही इसकी भी व्यवस्था 
है। 'एकत्वमनुपश्यत” यानी एकत्व देखनेवालेको मोह कहाँ और शोक कहाँ ! 
'समं सर्वेषु भूतेपु मद्क्ति लमते पराम” सबमें सम अह्मको देखनेवाला मुझको प्राप्त 
होता है, इत्यादि श्रुति, स्मृति इसमें प्रमाण हैं। समताको समता ही देखना, 
यही उसकी उपासना है । “ब्रह्म वेद अ्षैव भवति! ( ब्रह्मको जो जानता है, वह 
भह्म ही हो जाता है ), 'बह्मविदाम्ोति परम ( ब्रह्मकी जाननेवाल परमात्मरूप अक्नको 


समता देवी न 
प्राप्त होता है ) 'शुति चैब श्रपाके च पण्डिताः समदर्शितः” ( पण्डित छोग कुते 
और श्रपाकमें समदर्शी होते हैं ) । 

सर्म॑ सर्वेषु भूतेपु तिट्ठन्त परमेश्वरम | 
विनश्यत््वविनश्यन्तं यः पश्यति स पश्यति |” 

( सब भूतोंमें सम स्थित और नाश होनेवालोंमें नाशरहित परमेश्वरको 
जो देखता है, वही देखता है) जो सर्वत्र सम परमेश्वरो देखता है, वह 
आत्मासे आत्माका नाश नहीं करता । जो सब मूतोंमें वैरहित होता है यानी 
किसीसे वैर नहीं करता, हे पाण्डव ! वह परमेश्वरकों प्रात होता है। 'तत्मति- 
पेधाथमेकतत्त्वास्यासः” ( उन विश्लोंकी दूर करनेंके लिए एकतत्त्वका अभ्यास 
करना चाहिए ) इत्यादि अनेक प्रमाण हैं। सारांश यह है कि सम ब्रह्म ही 
समता है और सम त्रह्मको सर्वत्र देखना समता देवीकी उपासना है । 

चण्डी देवीका विशाल मन्दिर है । बड़ी भारी भीड़ उसके भीतर हो रही 
है। अनुमान होता है कि किसी नरपशुकी चण्डी देवीको वलि दी जायगी | 
एक हृष्ट-पुष्ट मनुष्य भीड़के भीतर है, वाहरसे देखनेमें नहीं आता, चलो छतके 
ऊपर चढ़कर देखें। हां ! यहाँसे देख सकते हैं। साफ दिखायी देता है, मोटे 
ताजे पुरुषको छोग स्नान करा रहे हैं, अच्छी तरहसे मल-मल कर स्नान करा 
* रहे हैँ। अह्य ! अब उसे सफेद चिट्ट कोरे वस्त्र पहिनाए गए हैं । रक्त चन्दन माथे 
पर और कहर अज्ञों पर रूगाया गया है। चन्दनके ऊपर रोलीसे रंगे हुए छाल 
चावल चिपकाये गये हैं | चावरोंके नीचे सिन्दूरका दीका छगाया गया है | 
वस्त्र इतर-फुलेलसे सुगन्धित किए गए हैं, मिठाईका भरा हुआ थाछ पुरुषके 
सामने रखकर एक पुरुष कहता है--'भाई ! थोड़ी देर बाद तू देवीका आस 
हो जायगा, जितना चाहे इस थाल्में से खा छे, यह तेरा अन्तिमका भोजन 
है, खूब पेटमर खा छे। भूखा न रहना। भूखे पशुको चण्डी अहण 
नहीं करती, प्रसन्न नहीं होती, माँगा हुआ वरदान नहीं देती। न मारूम 
मोटे पुरुपने सुना या नहीं, सुना ही नहीं होगा, तभी तो हाथ बढ़ाकर एक- 
एक लडडका एक-एक आस कर रहा है, आधा थाल खाली करके हाथ खींच 
लिया है, छोगोंके करानेसे आचमन ले लिया है, फिर आपने आसन पर जा 
बैठा है। लोगोंने उसे उठाया है, तो उठ खड़ा हो ,गया है। उनके कहे 

अनुसार देवीके सम्मुख जा खड़ा हुआ है। देवीका पण्डा ह्वाथमें खड़ग लेकर 


दृ पृ७ भच्युतत 


४» जो हीं की! इत्यादि मन्त्र वोठकर नरपशुका सिर खड़गसे काटकर देवीको 
तृप्त कराना चाहता है, सिरपर लूपठपाती हुई खड़ग दिखायी दे रहा है, घीर 
पुरुषको कुछ खबर नहीं है, तलवार मेरे ऊपर चछायी जायगी था किसी अन्यका 
सिर उससे काटा जायगा, छुपचाप अचल खड़ा हुआ है। इतने ही में जैसे 
अहिरावणकी देवीमेंसे अंजनीकुमार निकल आये थे, इसी प्रकार देंवीकी मूर्तिमें से 
चण्डी निकल आयी है, समस्त पुजारियोंके, पण्डेके और यजमानके सिरोंको 
काटकर उन सिरोंको गेंद बनाकर केलि कर रही है, हृष्ट-पुष्ट पुरुष अब भी 
जैसा ही खड़ा है, मानों उसे कुछ खबर ही नहीं हे | यह समता देवीका उपासक 
राजा जड़ भरत है। तीसरे जन्ममें वही त्राक्षण होकर मुक्त हुआ था, [ जिसके 
नामसे यह हमारा देश मारतके नामसे आज कल भी प्रसिद्ध है : ] 

यद्यपि इस दृष्टन्तसे ही समता देवीकी उपासनाका फल प्रत्यक्ष है, फिर 
भी उसका दिग्दर्शन मुमुक्षुओंकी समझना सुकर हो जाय, इसलिए समझाते हूं | 
समता देवीकी उपासना करनेसे क्षेत्र और क्षेत्रज्षका विवेक हो जाता है और 
अ्ेत्रश चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेपु भारत !” इस भगवानके वचनके अनुसार एक ही 
क्षेत्रज्ञ सर्वत्र भासने लगता है। एक ही क्षेत्रज्ञ भासनेसे भुमुक्ष॒ सबमें एक ही 
अपने आत्मा जनार्दनको देखता है। उसीका नित्य निरन्तर अपने आत्मारुपसे 
अनुसंधान करता है. यानी अपने सहित इस जगत्‌को ब्रह्म ही देखता है, यानी 
'पण्डिताः समदर्शिनः” इस न्यायके अनुसार वह समदर्शी हो जाता है। समदर्शी 
होनेसे उसे “आ्राह्मणो5स्मि! इत्यादि देहामिमान नहीं होता । देहामिमान न होनेसे 
उसको मोह भी नहीं होता | मोह न होनेसे उसकी वासनाएँ निमूल हो जाती 
हैं। वासनाओंके निर्मल हो जानेसें उसका देह, इन्द्रियादिसे संयोग नहीं होता। देह्ादिसे 
संयोग न होनेसे वह निद्वन्द हो जाता है, यावी उसको अजीतोप्ण, निन्दास्तुति, 
मानापमान, सुखदुःख आदि इन्द्र स्पशी नहीं करते, क्योंकि इन सबके स्परी 
करनेका कारण वासना है, वासनाके दरघ हो जानेसे हन्द्न उसे स्पर्श नहीं करते | 
यद्ञपि ये इन्द्र आत्माको कभी स्पर्श नहीं करते, अन्तःकरण तक ही पहुँचते 
हैं, परन्तु समताकी उपासना करनेसे इस उपासकका अन्तःकरण भी वासना- 
: रहित होनेसे सम अह्ममें स्थित होकर ब्रह्मरूप ही हो जाता है। इसलिए इसके 
अन्तःकरणको मी द्वन्द्र नहीं छू सकते, क्योंकि इसका अम्तःकरण नहीं रहता, किन्तु 
“यो&न्तः सुखोन्तरारामस्तथान्तरज्योतिरिव यः” इस न्यायके अनुसार उसका अन्तःकरण 


समता दैधी १४१ 


अन्तः में यानी आत्मामें ही सुख मानता है, आत्मामें ही रमण करता है और 
आत्मामें ही मन रुगाता है, अन्तः यानी आत्मा ही हो जाता है। ऐसा पुरुष 
जीतेजी जीवन्मुक्तिका सुख भोगता है यानी अनुभव करता है और अन्त विदेह- 
केवल्यको श्राप्त होता है। इसमें श्रुति, स्थृति, युक्ति और वृद्ध पुरुषोंका अनुभव 
प्रमाण है, इसलिए इसमें मुमुक्लुओंको संशय नहीं करना चाहिए और अद्भापूर्वक 
समता देवीकी मेरे समान ही उपासना करनी चाहिए | निश्चय आपका कल्याण 
होगा ' होगा !! होगा |! 

पाठक ! यह उपरोक्त किसीका कथन ठीक ही है। यह तो हमको आपको 
सबकी ही अनुभव हे ही कि जब कमी थोड़ी देरके लिए भी किसी इष्ट वस्तुके 
प्राप्त होनेसे अन्य किसी कारणसे मन सम हो जाता है यानी एकाग्र हो जाता 
है, तो हम सबको आनन्दका अनुमन होता है। आनन्दरूप परमात्मा है, ऐसा 
श्रुति कहती है । मनके सम होनेसे उसमें आनन्दरूप आत्माका ग्रतिविम्ब पड़ता 
है । जब थोड़ी देर सम होनेसे ही आनन्द होता है, तो यदि अधिक समय तक 
मन सम रहेगा, तो आनन्दका भी अधिक समय तक अवश्य ही अनुभव होगा। 
सब प्राणी सुखकी खोजमें हैं, सुख मनके सम होनेमें हैं, तव समताकी उपासना 
करके सुखका अनुभव करना हम सबको उचित है। इसलिए नित्य निरन्तर 
सर्वधा समताकी उपासना करके सम बक्मका साक्षात्कार कीजिये, सब चराचरमें 
विश्वनाथ काशीनाथ, केछासनाथका दर्शन करते हुए आनन्दसे जीवन बिताइए । 
सच कहा है--- 


कु--समता निशिदिन ध्याइये, होयथ विषमता दूर । 
दर्शन देवे अह्म सम, अग-जगमें भरपूर ॥ 
अग-जगमें भरपूर, एक शिव सम सुखराशी। 
सबका अपना आप, शुद्ध चिद्धन अविनाशी॥ 
भोरठा ! ममता त्याग, त्याग दे ढेंह अहंता। 
होय विपमता दूर, सिद्ध हो देवी समता ॥ 


>स ढ़ (९ 
अह्त-दशन 
( गताइसे आगे ) 
(लेखक---पाण्डित शार्स्त्री श्रीअसृतल्ञाल शर्मा, वेदान्त-व्याकरण-तीथ, साहित्यार्णव) 


अविदयाकी सिद्धि अनुभवसे भी होती है। “अहमशो मामन्य च ने जानामि! 
( मैं अज्ञ हूँ, अपनेको और अन्य ( अज्ञात ) पदाथकों नहीं जानता हूँ ) ऐसा 
अनुभव सब मनुष्योंको होता है | इसमें आत्माश्रित और आत्मविषयक अज्नान 
स्पष्ट प्रतीत होता है । अतएव श्री सर्वज्ञात्ममुनिने संक्षेपशारीरकर्म--- 
#आश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागचितिरिव केवला । 
पूर्वस्िद्धतमसो हि पश्चिमो नाश्रयो भवति नापि गोचरः ॥” 

( अ० १ छो० ३१९ ) 
इस शोक द्वारा स्वगत, सजातीय और विजातीय--इन सब भेदोंसे रहित चेतन्य 
ही जज्ञानका आश्रय और विषय है, ऐसा प्रतिपादन किया है। पूर्वसिद्ध अज्ञानका 
पश्चाद्धावी तत्कायरूप अहड्जार अथवा तद्ठिशिष्ट चिदात्मा ( जीव ) आश्रय 
अथवा विषय होने योग्य नहीं है। शुद्धवरह्नविषयक्त अज्ञानते उपाधि द्वारा 
जीवल ग्राप्त हुआ है और सम्पूर्ण हृश्य प्रपश्वका उपादान मायास्य अज्ञानका 
आश्रय अधिष्ठानरूप ब्रह्म ही है | 

अनुमानसे भी अवियाकी सिद्धि हो सकती है। “विवादास्पदपमाणज्ञा् 
स्वप्रागभावव्यतिरिक्तस्वविषयावरणस्वनिवर्त्वस्वदेशगतवस्लन्तरपूर्वक भवितुमहति, 
अप्रकाशिताथप्रकाशकलातू , अन्धकारे प्रथमोतयन्नप्रदीपप्रभावत! यह अनुमान 
अज्ञानका साथक है। इसका तात्ये यह है कि--जहां पहले अप्रका- 
शित अथका प्रकाश होता है, वहां उस प्रकाशके आगभावसे व्यतिरिक्त, प्रका- 
शविषयका आवरणरूप, प्रकाशसे निवर्त्य और प्रकाशके प्रदेशमें ही रहनेवार 
कोई भावरूप पदार्थ होता है। जैसा प्रदीपादि प्रकाशके पूर्व अन्धकार 
अवश्य रहता है, वैसा ही चक्षुरादि प्रमाणजन्य ज्ञानके पूर्वकालमें उक्त चारों विशेषणोंसे 
विशिष्ट भावरूप जज्ञान घटाथवच्छिन्न चैतन्यदेशमें अवश्य जज्जीकार्य है। 
इस अनुमानका विशेष विवेचन वेदान्तशात्रके आकर अम्धोंमें स्पष्ट है । 


अक्वैत-दर्शन ११३६ 


यह अज्ञान तत््वज्ञानसे वाधित होता है, इसलिए तीनों काढोंमें बाधित 
न होनेवाला सद्रूप नहीं है एवं सब व्यवहारोंका निवाहक अध्यास भी इसीसे होता 
है । इसीलिए आकाशपुप्पके समान इसे अत्यन्त असत्‌ भी नहीं कह सकते 
हैं। अतः इसको सदसद्विलक्षण---अनिर्विेचनीय--कहते हैं । 

इसके स्वरूपका ऋग्दमें वैसा ही प्रतिपादन किया है-- 

नासदासीज्नो सदासीत्तदाी नासीद्रजो नो व्योभापरो यत्‌। 
किमावरीवः कुह कस्य शर्मज्नम्भ: किमासीहहन गमीरम॥ 
( ऋगू० मं० १०, अ० ११, सू० १२९) 

इस मन्त्रमं सृष्टिके पू्वकाठकी अवस्थाका--अल्यावस्थाका--बर्णन है । 
अगतके महाम्ररुयमें उपादानकारण अव्याकृत भावरूप पदाथ असत्‌ भी नहीं था 
और सत्‌ भी नहीं था । यद्यपि वर्तमान सष्टिस्थितिकारुमें भी माया सदसद्विलक्षण 
ही है, तथापि स्थितिकालमें भूत-भौतिक-कार्यवर्ग भान्तिसे सत्यवत्‌ प्रतीत होता 
है। प्रढ॒यमें उनका अभाव होनेसे वीजावस्थाका निरूपण स्पष्टरूपसे हो सकता 
है; इस हेतुसे भूतकाढके निर्देशसे प्रल्यकालमें ही उसके स्वरूपका प्रतिपादन 
किया है। 'नासीदू रजः” इत्यादि पदोंसे कार्यव्गका अभाव कहा गया है । 
एज: गद्द द्वारा पृथ्वी और उसके नीचेके पाता आदि छोक विवक्षित हैं । 
व्योमशब्दसे अन्तरिक्षका और परशव्दसे चुलोकसे छेकर अद्यकोकपर्यन्त सात 
छकोंका निर्देश किया गया है। आगे 'फिमावरीवः इस पदसे पुराणप्रसिद्ध 
लोकावरणरूप प्थिवी आदि पॉच भूतोंका अभाव कहा गया है। किसको आइत 
करें ? अथोत्‌ आवरणीय ब्रक्माण्डका अभाव होनेसे उसका भूतों द्वारा आवरण 
भी न था । कुद्द किस देशमें आवरण करे | कत्य शर्मन्‌ ८ किस भोक्ताके 
सुखके लिए आवरण किया जाय । अर्थात्‌ भोक्ता जीव भी प्रकृतिमें 
उपाधिओेंके लुय द्वारा निढीन थे । अवान्तर प्रत्यमें 'आपो वा इद्मग्रे! इत्यादि 
श्रुतिसिद्ध जलका सद्भाव रहता है, इस प्रत्यमें तो वह भी न था, इसका “अम्भः 
किमासीत! इत्यादि शब्दोंसे अ्रतिपादन किया गया है | 

समस्त प्राणियोंके देनन्दिन प्रलयरूप सुपुप्त्यवस्थामें भी इसी प्रकारके 
केवल अज्ञानमात्रका अवशेष रह जाता है। और उसका साक्षी प्रत्यगात्मा तो 
प्ततःसिद्ध स्वयंग्रकाश है ही। तो कर जागे हुए पुरुषकों 'सुखमहमस्वाप्स 
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न किश्विद्वेदिषस” ऐसा स्मरण होता है; इसमें अज्ञाकका और आनन्दरूप 
आत्माका परामश होता है। 

- इस अग्रहणरूप अज्ञानसे अन्यथाग्रहणरूप अध्यास उत्पन्न होता है। 
वह दो प्रकारका है--धम्येध्यास और धर्माध्यास | “अहँ मनुष्य: इत्यादि 
देहतादात्याध्यासको धर्म्यध्यास कहते हैं और क्शो5हम्‌, स्थूछो-5हम्‌, | 
सूको 5हम्‌ , वषिरों 5हम्‌ , कती, भोक्ता, इच्छावान्‌, द्वेषवान! इत्यादि देंह, इम्त्रिय 
और भन्तःकरणके धर्मोका तत्तद्धमेरहित चिदात्मामें आरोप धर्माध्यास कहलाता 
है। इस अध्यासरूप अवियाहुरसे ही संसाररूप विपक्ष फेलता है। जिसमें 
गर्म, जन्म, जरा, व्याधि, मोह, शोक, सन्ताप, काम, क्रोध, छोम, मद, मान 
मत्सर, भय, उद्भेंग आदि अनेक कु फल उत्पन्न होते हैं। और वीजाहुर- 
न्यायसे अनादि छोक-व्यवहार इसीमें चलता है। इसीका भगवान्‌ श्रीकृप्णचन्द्र 
परमात्माने 


भअश्वत्थमेन॑ सुविरूढमूलमसड्रशस्रण इंढेन छित्वा । 
ततः पद तत्‌ परिमार्गितव्यं यस्मिन्‌ गता न निवर्तन्ति भूयः ॥! 
इस प्रकार श्रीमुससे असज्नशस्र द्वारा उच्छेद करनेका उपदेश दिया है 
और तदनन्तर परमात्मपदका अन्वेषण करनेका और इससे पुनराइत्तिरहित परम- 
पदप्राप्तिका उपदेश दिया है । 
इस संसारवृक्षके सर्वथा दुःखरूप होनेपर भी अज्ञानाइत जीव अनेक जन्म- 
जन्मान्तरकी निरूढ़ वासनाओंके बश होकर विपक्ृृमिन्यायसे प्रायः इसीमें निरत 
रहता है | काठकोपनिषत्में यथार्थ ही कहा है--- 


'पराश्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भूस्तस्मात्‌ पराह पश्यति नान्तरात्मन्‌ । 
कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदाबतचक्कुर्मृतत्वमिच्छन्‌ ॥)! 
्रह्नदेवने इन्द्रियां चहिर्मृंख बनाई हैं, यही उन्होंने बड़ा अनिष्ट किया है। 
इससे जीव बाह्ममें ही दृष्टि रखता है अन्तरात्मामें नहीं रखता । कोई विरल धीर 
बुद्धिमान्‌ पुरुष मोक्षकी इच्छा करता हुआ इन्द्रिय और मनको अन्तर कर 
प्रत्यागात्माका दशन करता है। स्वरूपाज्ञानसे संसार किस तरह दुःखजनक 
होता है, इसमें वेदान्तशास्त्रम्सिद्ध रज्जुसर्पका दृश्नन्त यथार्थ है। जैसे मन्दान्ध- 
कारमें र्जुके ( रस्सीके ) यथार्थ स्वरूपके अज्ञानसे सर्पश्नान्ति और उससे 


नस हि 
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भंय, कम्प आदि होते हैं। वैसे ही विश्ञुद्ध चिदानन्दस्वरूप अपने जात्माके 
यथार्थसवरूपके अज्ञानसे कर्वृत्व, भोक्तृत्व आदि मिथ्याबुद्धि द्वारा सब अनर्थ 
उत्न्न होते हैँ । दृष्टान्तमें जैसे रज्जुका यथार्थरूप जाननेसे सर्पश्नान्ति और 
तज्जन्य भय, कम्प आदि सव कष्ट निवृत्त हो जाते हैं, वैसे ही सब दृश्य प्रपश्चका अधि- 
छानस्वरूप अत्यगमिन्न बह्मतत्तके साक्षात्कारसे पूर्वोक्त द्विविध अध्यास और तज्जन्य 
सब अनभकी निःशेष-निरृत्तिपूक परमानन्दावाप्ति होती है। आत्मा पर्नह्म- 
स्वरूप है । इसलिए परब्ह्लकी खोज कहीं अन्यत्र करना नहीं है। आत्मासे 
व्यतिरिक्त सब ज्ञेय वस्तु जड़, परिच्छिन्न, परोक्ष और दुःखरूप हैं, क्योंकि आत्मा 
ज्ञानस्वरूप है, ऐसा बृहृदारण्यक उपनिषदसें श्रीयाज्वल्क्य मुनिने स्पष्ट कहा है-- 
सस यथा सेन्धवघनो5नन्तरो उवाह्मः कृत्नो रसघन एववं वा णरेड्यमात्माउन- 
न्तरो पवाद्मः कृत्तनः प्रज्ञानथन एवं (जैसा नमकका ढेला भीतर और बाहर 
समानरुपसे सम्पूर्ण लवणरसपूर्ण है, वैसे ही यह आत्मा अन्तवीह्मभेद्शून्य 
सपूर्ण प्ज्ञानहप ही है )। श्ञानव्यतिरिक्त शेय मिथ्या--कल्पित--ही हो 
सकता है | श्रीमद्भागवतर्मे कहा है-- 
त्वामात्मानं पर॑ मत्वा परमात्मानमेव च | 
आत्मा पुनर्वहिर्ंग्य: अहो 5ज्जनताज्ञता ॥ 

आत्मस्वरूप आपको ( परमात्माको ) पर-दूसरा मानकर और' देहादि जो 
बस्तुतः पर-आत्ममिन्न हैं, उनको आत्मा मानकर फिर आत्माकी बाहर खोज की 
जाती है; अहो ! अज्नानी जनकी अज्ञता बेहद है । 

इसी कारण श्रुतियोमें--आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यों मन्तव्यों निदिष्या- 
सितव्यः । आत्मनो वा अरे दर्शनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेद सर्व विदितसू-- 
इस प्रकार स्वस्वरूप आत्मदर्शनका ही उपदेश है। और दरशनोपायभूत श्रवण, 
मनन आदि साधनोंका उपदेश है। 

यह सिद्धान्त युक्ति-युक्त है। ज्ञानके सिवा और किसी उपायसे अज्ञानकी 
नित्ृत्ति नहीं हो सकती है। जैसे अन्धकारकी निद्वृत्ति प्रदीपादिके प्रकाशसे ही 
होती है, अन्य किसी उपायसे नहीं होती । 

अध्यात्मविषयक सब वेदोंके मन्त्र और उपनिषदृवचनोंमें यही सिद्धान्त 
स्पष्ट प्तीत होता है । 


११६ अच्युत 
पतमेव विदित्वाउतिमृतल्युमेति नान्यः पन्‍्था विद्यतेडयनाये |! 
( ऋगेद मं० ८ पुरुषसूक्त ) 
( उसको जानकर ही ज्ञानी पुरुष मृत्युरूप संसारका अतिक्रमण करता है ) 
(तत्र को मोहः कः शोक एकल्वमनुपश्यतः । ( ईशावास्य मं० ७ ) 
(निचाय्य तन्द्द्युमुखात्मुच्यते !! ( कठोपनिपद्‌ १।१५ ) 
शब्द, स्परी आदि सर्वगुणरहित अनादि अनन्त उस परमतत्त्वके यथार्थ 
स्वरुपके निश्चयसे मृत्युके मुखसे छूट जाता है । 
ज्ञात्वा देव॑ मुच्यते सर्वपादीं: । ( श्रेताश्बतर २।१५ ) 
तदू ब्रह्माहमिति ज्ञात्वा सर्ववन्धेः प्रमुच्यते । ( कैवल्य ११७ ) 
तरति शोकमात्मवित्‌ । ( छान्दोग्य ७२३ ) 
स यो ह वे तत्परम ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति | ( मुण्डक ३॥२॥९ ) 
उपरिनिर्दिष्ट ऋग्‌, यजुः, साम जौर अथर्व--चारों वेदोंमें परमारत्मेक्य- 
ज्ञानसे ही मोक्षरूप परमपुरुषार्थकी प्राप्तिका प्रतिपादन स्पष्ट है । 
जैसे धर्माधमिका निर्णय केवल अपौरुपेय वेदरूप शब्दममाणैकवेच हे। 
उसमें प्रत्यक्षानुमानका संचार नहीं है। वैसे ही यह अति गम्भीर परमतत्तका 
निर्णय वेदान्तैकवेध है । इसमें केवल वेदानुकूछ तक ही उपयुक्त 
है, स्वतन्त्र तक निषिद्ध है । ५“नैपा तर्केण मतिरापनेया भ्रोक्ताउस्येंनिव 
सुज्ञानाय भ्रष्ट इस काठकोपनिषद्वचनमे यह स्पष्ट है । हे अति प्रिय 
नचिकेताः ः यह परमतत्त्वविषयक बुद्धि तकेसे अनाइत नहीं करनी चाहिए 
अथवा तकसे प्राप्त करने योग्य नहीं है । यह तो वेदान्तवित्‌ आचार्यके उपदेशसे 
ही ग्राप्प और उत्कृष्ट ज्ञानजनक होती है । 
अचिन्ताः खढ़ ये भावा न तांस्तकेण योजयेत्‌ | 
प्रकृतिभ्यः: परं॑ यत्च तदचिन्त्यस्थ लक्षणम्‌ || 
( जो पदार्थ अचिन्त हैं, उनको तर्कके साथ नहीं जोड़ना चाहिए, जो वस्तु 
प्रकृृतिसे पर है, वही अचिन्त्य है ) इत्यादि वचनों द्वारा परमतत्त्व शुष्कृतर्कगम्य 
हहीं है, यह सिद्ध होता है । (क्रमशः ) 
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एमारें चारों और भीतर एवं बाहर जो नित्य निरवच्छिन्नरूपस श्रधिप्ठित हैं । 
लिनके फेबल कठात-विज्षपस ( श्ोखोंके इशारेसे ) इन्द्र, चन्द्रमा, वायु, वरुण 
आदि अपने अपने फर्तेव्यन्पालनमें तत्पर रहते हैं, जिनकी सत्ताके श्रभावसे हम 
लोग जीवित , ये कौन मैं १? जो चरणरहित होनेपर भी सब जगह जाते हैं, 
शेत्रहीन होनेपर भी सनकी तक खान सुन लेते हैं, नेत्रश्नन्य द्ोनेपर भी समःत 
बस्तुओंका प्रय्यक्ष करने हैं, जो एमें सदा देस रहे हैं किन्तु हम देखनेकी इच्छा 
रखुनेपर भी मिनें देख नहीं सकते, थे कौन हैं? जो गुपरूपसे सबके श्रृत्तान्तको 
लेते रहते हैं, जो सबके परोक्षमें, फिसोके कुछन चाइनेपर, कितना प्रचुर दान कर रहे 
हैं, जो भूख्ेडों अन्न, प्यासेकों जल, रोगीको आओपय और भवभीतकों भय देनेके 
लिए. 'व्यपनी श्ासम्तिमय गोद फैलाकर चैंठे हैं, थ्रे कौन है? ये रत्जठित मुकुद 
धारण करमेवाडे अहुक्वार देग्म, अभिमान आदि अपने गणोंके साथ जिनका दशन 
इरनेके लिए जाफर, दर्शन प्राप्त किग्रे ब्रिना ही अपमानित होकर अपना-सा मुंह 
लेकर लौद रहें हैं, ये काम, कोच, लोभ 'आदि वश्यक जिनके समागमके भयसे 
हरकर देश छोड़कर भाग रे के, ये डुराशा, विषय-हध्णा, भ्रान्ति, वेदना, इुबेद्धि, 
आसक्ति आदि वेश्याएँ मिनके भदेशसे राजधानीस निकाली जा रहो है, 
सौम्यमूर्ति वे फोन हैं? बुद्धि जिनका आलिद्वन करनके लिए एवं ज्ञान जिनका 
स्यरूप-मिर्णीय करने लिए जाकर फोरें वापिस हुए, भाव जिनको धारण करनेके 
लिए एवं कम्पना शिनका परिमाण जाननेके लिए जाकर पार नहों पा सके, 
भन मिस देखनेके लिए जाकर एवं आत्मा जिनके समीप जाकर फिर लौटे नहीं, 
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सैठान्त पिएान नाम: प्रगला प्रन्थफ एक अंगका अनुवाद । 
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१३८ अच्युतत 

सम्प्रदायोंका संगठन करके भी जिन्हें आप्त नहीं कर सके, माया जिनका अन्‍्नेपंण 
करने, गुण जिनका वन्धन करने और संज्ञा जिनका निर्देश करनेके लिए जाकर 
स्वयं परास्त हुए एवं वाणी जिनकी व्याख्या करनेके लिए जाकर अवाक होकर रह 
गई, वे कौन हैं ? जिनकी आरतीके लिए तारारूपी रत्नोंसे सुशोमित आकाशरूपी 
थालमें चन्द्र-सूयरूपी दीपक जल रहे हैं, वायु चवर डुला रहा है, फूलोंके वृत्त 
सुगन्धित फूलोंकी इृष्टि कर रहे हैं, पक्तीगण समस्त मंगल-गाथाओंका कीतेन कर रहे 
हैं, वज्घोष शह्नृध्वनि कर रहा है; सुर, नर और दानव बन्दना कर रहे हैं, प्रसन्न- 
मुख-मुद्रावाले वे कौन हैं ? जो रतनबेदी में रहकर जीवकों कमोठुसार सुख अथवा 
दुःखरूप फल दे रहे हैं; भक्ति, श्रद्धा, शान्ति, करुणा, मुक्ति आदि जिनकी चरण 
सेवा कर रही हैं; वैराग्य, निर्ममत्व, निरहड्भार, ज्ञान, विचार, योग, धर्माचरण आदि 
शूर-बीर अपने भुजद॒ण्डके प्रतापसे जिनके दरवाजेपर द्वारपालका कार्य कर रहे हैं 
आनन्दस्वरूप वे कौन हैं ? ये मेघमालाएँ अतिवेगसे जाते-जाते जिनका प्रेमपूर्ण 
मुख देखनेमात्रसे आँसू वहाने लगती हैं, यह विजली जिनके दर्शनके लिए चश्वल 
होकर दोड़ने लगती है, इन पापाणहृदय पर्व॑तोंने जिनके श्रेमपूर्ण मुखक्ना दर्शनकर 
प्रेमाश्रु-जलमें ( नदीके प्रवाहमें ) देश-विदेशकों वहा दिया है, ये अप्निकुणड जिनके 
भावसे विमोहित होकर वाप्पाकुलनेत्र हुए हैं, वे कौन हैं ? कुसुमावलि जिनकी 
ओर ताककर हँस उठी है, वृत्त जिनके ऊुँहको देखकर रात्रिके ओोसके बहाने 
रो-रोकर व्याकुल हुए हैं, विश्वशोभा जिनका दशन फरनेक्रे लिए सबका आहान 
कर रही है, वे कौन है ? जिन्होंने इन भोगविलासी घोर सांसारिक पुरुपोंक्ो 
अपने विश्वमोहक भावमें विभोहित करके सर्वेत्यागी बना दिया है, जिन्होंने सूखे पत्ते 
खानेवाले जजरशरीर तरुतलवासी तपत्वियोंके हृदयमें आविभूत होकर उनकी 
दोनों आँखें वन्दकर खखी हैं, जो वाह्मज्ञानशल्य जठाधारी पुरुषोंकी हृद्यरूपी 
गुफामें प्रकाशित होकर कभी उसे हँसा रहे हैं, कभी अश्रुजलसे उसके वक्तस्थलको 
सरावोर करा रहे हैं, कमी उसे मौनी बनाकर त्थिर आसनपर वैठा रहे हैं, ओर 
ऊँचे स्वरसे गान और नाच करा रहे हैं । प्रेमके आवास वे कौन हैं ? जो संसार 
रूपी सागरके तटपर खड़े होकर अभय देनेवाले निज्र चरणरूपी नावसे बिना 
मूल्य पतित एवं सन्तापित जीवोंको पार करनेके लिए स्वयं नाविक बनकर, प्रेम- 
पूरक पुकार रहे हैं। जो दीन-ढुःखीजनोंके भयभीत हृदयके रोदनको सुनकर 
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अपने हाथसे उनके आँसुओंको पोंछ दे रहे हैं। जो व्याकुछचित्त छोगोंको लगातार 
शान्तिरूपी अमृत पान करा रहे हैं, क्या कोई उनको पहचान सकता है, वे कौन हैं ९ 
समय-समय पर घोर अज्ञान जालकों तोड़कर जिनका तेज अज्नानसे मलिन मममें 
भी प्रकाशित हो रहा है, जीव भले ही उन्हें भूल जाय, किन्तु वे उसका परित्याग 
नहीं करते । जो मायारूपी निद्राका नाश करके जीवको जगानेके लिए वार-वार 
पुकार रहे हैं, देखो, देखो, जागकर देखो, वे कौन हैं १ जिन्होंने स्वयं निगुण होकर 
भी तीन शुणोंसे जगतकों बाँध रक्खा है, स्वयं रूपरहित॑ होकर भी आश्रयरूपसे 
त्रिभुवनको विमोहित कर रक्‍्खा है तथा स्वयं चैतन्यस्वरूप होकर भी संसाररूप स्वप्न 
देखनेबाले जीवको अपनी मोहिनी मायासे अचेवनकर रखा है, जरा भोगनिद्वाका 
परित्याग कर, योगवलसे चेतन होकर देखो, वे कौन हैं ? आदि पुरुष ब्रह्माने ध्यान- 
योगसे अपू्वरूपका दर्शन करके कहा--वे कौन हैं ९ वृन्नासुरके बधके पश्चात्‌ इन्द्र, 
पवन, वरुण, अप्रि, और यम उनके परम ज्योतिंमयरूपको देखकर घोले--मरे फोन हैं ९ 
देवपिं, अह्मपिं और महर्पियोंने समाधिमें जिन्हें देखा, वे कौन हैं ? वेद, वेदाज्न, 
दर्शन-शासत्र ग्रादि जिनका वर्णन करनेमें असमर्थ होकर बोछे--वे फोन हैं ९ 
कवि लोग कल्पनाराज्यमें विचरण करके अन्तमें बोले--वे कौन हैं ? देव, 
मनुष्य सभी जिज्ञासा करते हैं कि वे कोन हैं ? में भी कहता हूँ--वे कोन हैं. 
यदि कोई जाने हों, तो हमसे कह दें कि वे कोन हैं । धीरे-धीरे दिन बीत रहे हैं । 
वृद्धावाथा सफेद चेंबर (पके हुए वाल मूँछ-दाढ़ी आदि ), आधपि-व्याधिरूप 
पताकाकों फहरा कर सत्यु-राज्यके आगमनके वृत्तान्तकी घोषणा कर रही है । उसके 
केवल आगमनसे ही सव बस्तुएँ नट्ट हो जायेगी, तब कोई काय भी नहीं होगा । 
इसीलिए कहते हैं कि यदि कोई सचेतन हो, तो. इसी समय उसे पहचान लो, 
वे कौन हैं ९ सम्पूर्ण जगत॒को जाप्रत्‌ करके दिखा दो कि वे कौन हैं ? 
अनुवादक--- 
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व्यापक ब्रह्म निरंजन, नि्गुण विगत विनोद । 

सो अज़ प्रेम सुभक्तिवश, कोशल्याकी गोद ॥ 
कामकोटि-छवि स्थाम सरीरा | नील कंज वारिद-गंभीरा ॥| 
अरुण चरण-पंकज नख जोती। कमल दुलनि बेठी जन्नु मोती ॥ 
रेख कुलिस ध्वज अंकुस सोहै | नूपुरघुनि सुनि झुनि-मन भोदे ॥ 
कटि किकिणी उदर त्रयरेखा। नाभि गंभीर जान जिन देखा ॥ 
भुज विसार भूषण युत भूरी। हिय हरिनख सोभा अतिरूरी॥ 
उर मणिहार पदककी शोभा। विश्रवरण देखत मन लोभा॥ 
कम्बुकंठ अति चिघुक सुहाई। आनन अमित मदन-छवि छाई ॥ 
हुई हुई दसन अधर अरुनारे। नासा तिलक को बरणे पारे॥ 
सुन्दर स़वबन सुचारु कपोछा | अतिश्रिय मधुर तोतरे बोला॥ 
नीलजलूज दोउ नयन विसाला | विकट भरृकुटि छटकनि वरमाला ॥ 
चिक्कन कच कुड्चित गभुआरे। वहु प्रकार रचि सातु संवारे॥ 
पीत झंगुलिया तनु पहिराई | जातुपाणि विचरनि महि भाई॥ 
रूप सकहि नहिं कहि खतिसेषा | सो जाने सपनेहु जिन्ह देखा।॥ 





वसन्‍्त ऋतु 
( श्रीरामचरितमानससे ) 
[ साहित्यरक्षन पं० श्रीविजयानन्द त्रिपाठीजी ] 


॥॒ श्रीकोशलहुमारके चरितसरितकी शिशिर ऋतुकी शोभाका वर्णन तो मैं 'होडी' 
शीषक छेखमें यथाशक्ति कर चुका हूँ । अब वसन्त ऋतुमें उक्त चरितकी कैसी शोभा 
होती है, उसे भी यावदूबुद्धिवलोद्य प्रस्ताव-कमसे दिखलानेका प्रयत्न करूँगा । 

पूज्यपाद श्रीगोस्थामी तुलसीदासजीने कहा है--- 
वरनव राम विवाह समाजू । सो मुद्मंगलमय रितुराजू || 
राम-विवाह-समाजमें दोनों समधियों अथात्‌ महाराज दशरथ और जनककी 
प्रधानता है। गोस्वामीजी इन्हें मधु-माधव कद्दते हैं | बसन्त ऋतुके चैत्र और 
वैशास दोनों महीनोंके वेदानुमोदित नाम मधु और माधव ही हैं। 
मधुमाघव द्सरथ-जनक, मिलन राज रितुराज । (शकुनावल्ली) 
सो इन दोनों महाराजोंका समाज ही ऋतुराज है। ऋतुराज, वसनन्‍्त और 
कुसुमाकर पर्यायवाची शब्द हैं । कामके सबिलसे ही वसनन्‍्त ऋतुको ऋतुराजकी 
पदवी मिली है और फूलोंकी वहुतायतसे यह छुसुमाकर कहलाता है | 
अयोध्यास बारात बड़े ठाट-बाठसे जनकपुर आई, और जनकपुरमें बड़ी 
तैयारीके साथ उसका स्वागत हुआ। दोनों ओरके ढेरा-खेमा, हाथी-घोड़े, रथ, 
. पैदल, गाजा-बाजासे चहल-पहल मच गई, मानों वन-उपवनमें साक्षात्‌ ऋतुराजकी 
अवबाई हो गई, यथा-- 
विटप विसाढ लता अरुकानी | विविध वितान दिये जनु तानी ॥ 
केदलि तालवर ध्वजा पताका | देखन मोह धीर मन जाका॥ 
विविध भाँति फूछे तरु नाना जिमि वानेत बने बहु बाना॥ 
कहुँ-कहेँ सुन्दर विदप सोहाए । जनु भट बिलग-विलग होइ छाए ॥| 
कूजत पिक मानहु गजमाते। ढेक महोल्थ झँठ विसराते॥ 
मोर चकोर कोखर वाजी। पारावत मराल गति ताजी॥ 
तीतर लावक पदचर जूथा । वरनि ' न जाइ मनोज बरूथा ॥ 
रथगिरि सिला हुँदुभी मरना। चातकं बंदी गुन-गन वरना॥ 
मधुकर- झुखर भेरि सहनांई।'त्रिविध वयारि वसीठी आई।॥ 
चतुरंगिनी सेन संग लीन्हें | विहुरत मनहु चुनौती दीन्‍्हें॥ 
१६ 
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उपय्युक्त चौपाईयोंमें वसन्‍्तकी अवाईकी उपसा चतुरद्विणी सेनासे दी गई है। 
पर यहाँ दोनों ओरकी चतुरह्षिणी सेनाओंकी उपसा वसन्‍्तकी अवाईसे है। 
वसन्तोत्सवर्मे नगरोंमें बड़ी तैयारी होती है, श्रजावग महोत्सव मनाते हैं. अयोध्या 
ओर जनकपुरमें भी वड़ी तैयारी है और प्रजाव्ग आनन्दमें विभोर हैं । 
अवधपुरकी तैयारी, यथा-- 
जद्यपि अवध सदैव सुहावति। रामपुरी मंगलमय पावनि॥ 
तदपि प्रीति के प्रीति सुहाई। संगल रचना रची बनाई ॥ 
ध्वज पताक पट चामर चारू | छावा परम विचित्र वजारू॥ 
कनक कलस तोरन मनिमाला । हरद दूबव दृधि अच्छत माला ॥ 


संगलमय भमिज-निज भवन, लोगन रचे बनाय | 
वीथी सींची चतुर सम, चौके चार पुराया। 
जनकपुरकी तैयारी, यथा--- 
रे रुचिर वर वंदन वारे। मनहु मनोभव फंद सँवारे॥ 
मंगलकलस अनेक बनाए । ध्वज पताक पट चेँँवचर सोहाए॥ 
दीप मनोहर सतिमय नाना । जाइ न वरति विचित्र विताना ॥ 
जेहि मंडप ठुलहिन वबेंदेही। सो वरमै अस जग कवि केही ॥ 
दूल॒ह रास सील शुन आगर । सो वितान तिहूँ लोक उजागर ॥ 
जनक-भवन को सोभा जैसी | गृह-ग्रृह प्रतिपुर देखिय तैसी ॥ 
जेहि तिरहुत तेहि समय निहारी । तेहि लघु लाग भुवन दस चारी ॥ इत्यादि। 
फिर भी इतने ही से वसन्तका वर्णन पूण नहीं होता, इसमें कामदेव द्वारा 
दिग्विजय होना चाहिए। सो भी देख लीजिए । सारे संसार में शरद ऋतु आ गई, 
पर सहाराजके बागमें अभी वसन्त ही है, यथा-- 


भूप बाग वर देखेड जाई । जहँ वसंत्र रितु रही छोमाई ॥ 
सरकार फूल तोड़ने गये, जनकनन्द्नी गिरिजा पूजनके लिए गई' । सो सखीके 
सुखसे सरकारकी अलौकिक शोभा सुनकर दशनके लिए आ रहो हैं । 
कामदेव देखा कि ऐसा सुअवसर फिर न मिलेगा। भय्योदा पुरुषोत्तम को 
विजयसे ही विश्वविजय है। सो उसने विजय डल्ढा बजा ही तो दिया | इधर सरकार 
खाली ह्वथ हैं, 'सुमन समेत चामकर दोना! हैं । डड्लेका शब्द सुनते ही चौंक उठते 
हैं, ओर लक्ष्मणजीसे कहते हैं:-- 
कंकन किंकिनि नूपुर धुनिसुनि | कहत लखनसन राम हृदय शुनि ॥ 
सानहु सदन ढुंढुभी दीन्हीं।मनसा विश्वविजय कहे कीन्हीं ॥ 


चेसन्तकतु ३१६ 
0 के जो 3 
अभी देने भाई सलाह ही कर रहे हैं, उधर बाणोंकी वो शुरू हो गई, यथा- 
जह विलोक मृग-सावक-तयनी । जनु तहूँ घरिस कमल सित श्रेनी ॥ 
अब क्या किया जाय १ कल जब जनकपुर देखने गये थे तव घतुप हाथमें था 
इसलिए कामको जीच लिया था। जनकपुरफी युवतियोंने कह दिया कि सह्ति इन 
कोटि-काम-छवि जीती, पर आज तो खाली हाथ हैं। इस वाणवर्षाका सामना कैसे 
करें ? तो लताकी ओट पकड़ ली | पर सखियाँ वेरिन हो गई, कलकी कसर 
निकाला चाहती हैं | लता ओट तव सखिन छखाये। अब कहाँ बचकर जा4 ९ 
अन्तर बनन्‍्दी होना पढ़ा, यथा-- 
लोचन मग रामहि उर आतो | दीन्हीं पत्रक कपाट सयानी ॥ 
है सो चसन्त ऋतुमें कामदेवका विश्वविजय पूरा हुआ। इधर ललनाओंमि ऐसी 
फूलोंकी मरी लगा रक्‍ख्जी थी कि कुछुमाकर नाम सार्थक हो गया। 
हिय हरखदिं चरखहिं सुमन, सुमुत्ति सुलोचनि बूंद । 
जादिं जहाँ जहेँ बंधु दो, तहेँ तहाँ परमानंद | 
अब बसनन्‍्त ऋतुके त्योह्रोंडी भी कलक राम-विवाह-समाजमें देख लीजिए | 
«८ ० [७] ४ ध्छ 
पहल तो नवरात्र ही आता है घर-घर दुर्गापूजा होती है, सो यहाँ साक्षात्‌ जनक- 
/ ५ |. रू 
नन्दनी गान्वजा कर दुर्गापूजा कर रही हैं, यथा-- 
तेहि अवसर सीता तहूँ आई । गिरिजा-पूनन जननि पढाई॥ 
संग सद्घी सव सुभग सयात्ती | गावहिं गीत मनोहर वानी | 
सर-समीप गिरिजा-गृह सोहा | वरनि न जाइ देखि मन मोहा॥ 
भजन करि सर सखिन्ह समेता | गई भुद्ति सन गौरि-निकेता ॥ 
पूजा कीन्दह अधिक अनुरागा। निज अनुरूप सुभग वर माँगा ॥ 
चण्डीस्तव भी सुनिये--- 
जय जय पिरिवर-राज-किसोरी । जय महेँस-मुख-चंद चकोरी ॥ 
जय गजबदन-पड़ानत-माता | जगत-जननि दामिनयुति गाता॥ 
नहि तब आदि अंत अवसाना | अमित प्रभाव वेद नहि जाना ॥ 
भवभव विभव्र पराभव कारिनि | विस्व विभोह॒नि स्ववस विहारिनि 
दो०-पतिदेवता सुतीय महँ, मातु प्रथम तव रेख। 
महिमा अमित न कहि सकहिं सहस सारदा सेप ॥ 
सेबत तोदि सुलम फछ चारी। वरदायित्रि त्रिपुरारि पियारी ॥ 
देवि पूजि पद-कमल तुम्हारे। सुर-तर-मुनि सब होहिं सुखारे ॥ 
मोर मनोरथ जानहु नीके | वसहु सदा उरपुर सब हीके ॥ 


१६४ भेजयुर्त 
नूसिंहजयन्ती का आभास तो प्रारम्भ ही में दे दिया, यथा-- 
पुरुषसिंह दोड वीर, हरखि चले मुनि भय हरन। 
कृपासिंधु मति धीर, अखिल वितस्व कारन करन।॥| 
धनुषंयज्ञ में परशुराम जीके आविभोवसे परशुराम-जयन्ती भी कलकायी, यथा-- 
तेहि अवसर सुनि सिव घनु भंगा । आये श्रगुकुल-कमलपतंगा । 
जहनु ऋषि द्वारा गन्नाजीका भी प्रकट होना इसी ऋतुमें माना जाता है, अतः 
गाधि सूचु सब कथा सुनाई । जेहि प्रकार सुर सरि महि धाई ॥ 
सृष्टिका प्रारम्भ भी इसी ऋतुसे कहा जाता है। फलत:ः वर्षाका आरम्भ भी इसी 
में होता है। सो प्रकृति-पुरुषका सम्मेछनवर्णन करना समयोचित है। रामविवाह- 
संमाजकथा में उसी प्रकृत पुरुष-सम्मेलनका सविस्तर वणन है । ह 
दहराकाशरूपी जनकराज-रल्ममण्डपमें ब्रह्म, श्राज्ष, तैजल और विश्व क्रमशः 
अपनी-अपनी अवस्था तुरीया, सुपुप्ति, स्वप्त और जाम्रतके साथ विराजमान हुए । 
यही स्ष्टिका प्रारम्भ है। यही वसन्तमहोत्सव है, यथा-- 
अनुरूप वर दुलहिन परसपर लखि सकुचि हिय हरखहीं | 
संब मुदित सुंदरता सराहहहिं सुमन सुरगण बरखहीं॥ 
सुन्दरी सुंदर वरन्ह॒ सह सब एक मंठप राजहीं। 
जनु जीव उर चारिड अवस्था विभुन सहित बिराजहीं ॥ 
दो०--मुद्ति अवधपति सकल सुत, वधुन्ह समेत निहारि। 
जतु॒ पाये महिपाल सनि, क्रियन्ह सहित फल चारि॥ 


दूलह सरकारकी जय | 





भरु-स्थलक पार 
[ले०--श्रीयुत मदनमोहनजी विद्याधर ] - 

हमारी स्थिति भूले भटकों-सी है, मानों जिनका कुछ खो गया हो। सदियोंसे 
हम अपनी उस खो गई बस्तुको ढूंढ़नेमें लगे हैं, परन्तु वह हमें प्राप्त नहीं होती। 
उसीकी खोजमें हम रात-दिन धूम रहे हैं। जिसका कुछ खो जाता है, उसे चैन 
कहाँ ? उसका सारा जीवन अशान्त और ढुःखद हो जाता है। वह अपनी उस 
'प्रेय वस्तु! की खोजमें व्याकुल है, उदास है, छटपटा रहा है, कभी कभी वह अपनी 
किस्मतकों रोने भी लगता है, अपना माथा ठोक लेता है । 

हम इस संसारमें आये हैं, उसकी तलाशमें । मर कर कहाँ जानेकी इच्छा है, 
वहां जहां कि उसकी भांकी मिले। यही तो जन्म और मरणका चक्र है, और केवल 
उस 'प्रिय' की खोजके निमित्त है। 

कुछ मूखे हैं जो यह कहकर हार बैठे हैं कि कोई है ही नहीं, जिसे हम 
हूंढे । सारा संसार छान डाला उसका कहाँ पता न ल्ञगा। छोड़ो इसे भाड़सें । 
प्रकृति इसी ताकमें थी। उसके मांसेमें वे चले गये और संसारिक बन गये । 

कुछने हिम्मत न हारी, उन्होंने कहा--ठुझे पा कर छोड़ेंगे। तू बच कर जायगा 
कहां ? तू एकबार दिख जा, फिर तू कहां भागने पायगा ? वे पा गये, तर गये । 

प्रकृतिको जिन्होंने पाया, इसका जिनको सहारा मिला वे पा कर भी खो बैठे । 
और जिन्होंने प्रकतिको छोड़ दिया, उन्होंने खोकर भी उसे हंढ़ निकाला, पा लिया । 

उस गुम बस्तुके पदचिह् तो पद-पद्‌ पर दिखते थे । पर वे किसी एक ओर 
न जा फर सारी दिशाओंमें जा रददे थे । मनुष्य परेशान हो गया। वह जाय तो 
कहां जाय | उसने अपरकी ओर निगाह डाली उसे सिर-ही-सिर दिखाई पढ़े । 
चारों तरफलते उसकी ओर आखें उठ रही थी ( सहस्तशीषों सहस्ताक्ञः, 
सहस्रपात्‌ ) बह व्याकुल है, उसे मांगे नहीं मिल रहा है । 

उसमे देखा कि अचानक मेरे सामने अनन्त द्वार हैं, सब खुले हैं, उनमें 
प्रवेश निपिद्ध नहीं, पर वह जाय तो किसमें जाय 

प्रभु जरें जरेंमें व्याप्त है; मनुष्य मिस जरेंकों चाहे उठाकर अपने पास 
प्रमुकी स्मृतिके तौरपर रख सकता है। पर वह भूलता है | उस अनेकतामें 
छिपी एकताकों वह समझ नहीं पाता । वह इस बातको भूल जाता है कि ये अनन्त 
भाग एक ही अन्तवाले हैं । इनमें से किसी एकको भी उठानेसे सब उठ आवेंगे । 
महुप्य भटक रहा है ! मूल रहा है !! वह किसी ठोहमें फिर रहा है। थक कर 
चकनाचूर हो रहा है। उसकी खो गई वस्तु कहीं दूर नहीं, पास है। उसने 
सूक्ष्म बीक्षण यंत्र लगां पास पड़ी वस्तुकों दूर ओर जो दूर ( प्रक्रति ) है उसे स्थूल 
बीज्षण द्वारा अपने पास बना खखा है। उसे तो अपनी दंष्टि न स्थूल, करनी चाहिए 
और न सूक्ष्म ही करनी चाहिए । 


१२६ अच्चुत 


वह दीठा हो जाय, सब कुछ छोड़ दे, प्रयत्न चन्द कर दें । उसमें उत्साह 

आकर्षित पु 3 पे 

आ जायगा, चुम्बकक्री तरह आकर्षित हों उसकी खो गई वस्तु उसे प्राप्त हो 
जायगी । उसका प्रिय पदार्थ पले कथयूतर-सा उसके हाथ पर झा बैठेया | 

५८ % ... ४ > ५८ रु 

हिरण प्यासा था। सामने मरुस्थल था। मरीचिका चमक उठी। उसने 


सममा--पानी है, वह खुशीके सारे नाच उठा । एक ही छलांगमें उस तक जा 
पहुँचा | पर थह क्‍या, वहाँ पानीका नाम भी नहीं था। केवछ उसकी कलक या 
प्रतीतिमात्र ही थी। सहसा फिर कुछ दूर सामनेसे उसे पानीफा भान हुआ। 
वह पहुँचा पर प्यास न घुकी । पानी तो उसे इस मरुस्थलके बाद दी मिलना है। 
उसकी प्यास तो इस मरुस्थलकों पार करनेके धाद ही बुक सकेगी। जहांका 
विशद आकाश साफ होगा, जहांपर ठण्डी-ठण्डी हवा चल रही होगी, जह्दांके 
सूर्यका आनन्द॒दायक ताप मधुर ओर प्रकाश होगा, कलकलाती सरिता वह रही 
होगी और हरी-हरी घाससे आदृत प्रथिवी माता अपना अंचल फेलाय खड़ी 
होगी । उसको प्यास निश्चय बुझेगी । वह परम शान्तिका अनुभव करेगा । उप्तकी 
थकावट दूर हो जायगी । सारो पीड़ा नष्ट होकर वह सुखकी नोंद पा लेगा । 

प्रकृतिके किनारे, मनुष्य खड़ा था । उसे प्यासका (जिल्लासाका) अनुभव हुआ | 
उसने सामने ही उस सोत' की झलक देखी, जिसके विपयमें उसने सोचा कि 
जिसमेंका आनन्दवारि का एक घूँट उसकी प्यास बुझा सकता था । वह जीवनभर 
उस हिरणकी तरह उसमें चक्र लगाता रह्या। उसकी प्यास न चुभी, न मिटी । 

बह थक गया, इन्द्रियोंने जबाब दे दिया । इस प्रकृति इस स्थलमें अभुके चिह हैं, 
हम इससे उसकी झलक पा सकते हैं, क्योंकि यह उसी जादूगरका खेल हैं, उसीकी 
साया है। पर उसकी भ्राप्ति तों इस मरुत्थलकों पार करनेपर ही होगी । जहाँ कि चह 
परम तत्त्व अपने सूक्ष्मरूपमें विद्यमान होगा । भगवती श्रुतिने सच कहा है :--- 
अविय्यया मृत्युं तीत्वों विद्याउमृतमश्नुते । 

अमृतकी खोजके लिए इस प्रकृतिको पार करके अहंकारकों मिटाना होगा, और 
थही अमृतत्व है, जो परम तत्त्वकी प्राप्तिसे उपलब्ध किया जाता है । 

प्रभुकी भांक्री संसारमें है, पर वह्‌ तो इससे ऊपर स्थित है। यहां तो उसका 
एक पेर ही है। दीन पाद ठो इसके बाहर हैं। आओ ! उस सच्चे तत्त्व प्रभुकी 
खोजमें हम सव काफले का रूप धर, इस प्रकृतिके मरुस्थलकों पार करें। वह स्वयं 
इसके पार वेठा है, उसकी भांकियाँ उसके पद्चिद्द हैं, जिनपर चलकर हमें उसे 
पाना है। वे हजारों सिर हमारे स्वागतके लिए, वे आंखें हमारी देखभालके लिए हैं । 
आओ ! प्रभु कबसे हमारी भतीक्षामें खड़े हैं। उन्होंने हजारों धार हमें निमंत्रण दिया। 
हमे एक बार तो उनके निर्मत्रणकों स्वीकार कर लेता चाहिए । 





श्रीरामनवमी 
( छेखक--पं० श्रीवेणीराम श्रिपाटी “श्रीमाली” ) 
५ ( १ ) 
धर्-जगतका मूल कटा जाता था जिससे । 
शूरोंका ऋंगार छुट जाता था जिससे | 
धीरोंका भी घेये हटा जाता था जिससे । 
भूषालोंका दम्भ म्रिटा जाता था जिससे ॥| 
गौरीशझूर-भक्तिसे प्राप्त उसे वरदान था। 
हैँ अजेय में सबेदा ऐसा हृढ़ अभिमान था | 
( १२) 
धवल धसंकी धाक घरासे शीघ्र हटाकर। 
यक्ष, याग, जप, योग, नियमका नाम मिठाकर |) 
ऋषि भुनियोंकी शांति भंग कर दास बनाकर । 
अवलाओंकी लछोक-लाज का मान घटाकर | 
करने लगा नियुक्त वह दासी-पदके स्थानपर । 
उसे न कुछ भी ध्यान था अपनेसें बलवानपर || ; | 
३ 
बढ़ती गयी इस तरह बृत्ति वह अधस नारकी | 
बलिदानोंसे प्यास बुझी तलवार-घारकी ॥ 
नरमुंडोंसे बढ़ी बड़ी श्री सदन द्वारकी। 
सीमा पूरी हुई पापकी चलात्कारकी॥ 
डोली वसुधा देवगणको ले अपने संगमें । 
लक्ष्मीपतिको टेरते लक्ष्मी-सदन परंग में॥ 


( ४) 
सुन देवोंशे कष्ट, उद्धि भी लगा कापने । 
चढ़ी शीघ्र ही लहर, डेँसा ज्यों उसे साँवने॥ 
शीतिछ हीतल लगा खौलने और दाँफने। 
उथल-पथल सच गयी, धारा भी लगी चाँपने--- ॥ 
सहसानन को, वे डरे दुष्ट दशानन फमसे। 


प्रकृटे जगन्निवास प्रभु ज्ञात जगतके मर्मसे ॥ 
५ 


आदिशाक्ति के साथ शेष की प्रिय शय्यापर। 
“अच्युत्त” परमानन्द विष्णु लक्ष्मीपति तटबर | 


5२८ 


भच्युत्त 


चतुभु जोमें शंख, चक्र युत पद्म, गदाधर । 
लगा नाचने ग्रेम-सग्न दोकर रत्नाकर॥ 
देखा हरि. जगदीशने अमरगणोंकी ओरकों। 


मुस्कायेसे कमलमुख, सनल पलकऊकी कोरकों ॥ 


३ ( $ ) 
पूछा प्रभुने भेद सुरोंने सब समझाया। 
रावणने दुष्कर्म किया जो वह बतलाया॥ 
यों सब कुछ सर्वज्ञ अह्मने जब सुन पाया। 
आई-हृदय प्रभु हुए, नेत्रसे जल ढल आया ॥ 
बोले पापी नीचकी रक्षा हो सकती नहीं। 
अधम निशाचर मंडली सुखसे सो सकती नहीं।। 


( ७ ) 


( ८४ ) 


कहकर यों सर्वेश, सुरोंकों दे 


ध्यान आ गया मुझे पुएय साकेत घासका । 
कौशल देवों! वहीं देखना काम-काजका॥ 
मुकको जब जग सब, श्यामकी जगद्द रामका। 
देगा प्यारा शब्द दो, नया मधुर नामका।। 
देवों ! संकट-मुक्त हो, भवसागर के जालस। 
छूटोंगे तुम सदजमें, रावणके भेवालसे 


उद्बोधन | 


डउद्धि-डदर में लुप्त हो गये भव-भव-मोचन ॥| 
वंदनीयका इधर, देवगण कर अमभिवंदन। 
पृथ्वीकों ले साथ गये निज रम्य निकेतन॥ 
लीन उसी लयमें हुए दुखमें छवि आरामकी | 
देख-ससय खोने लगे कियर प्रतीक्षा रामकी || 


धीरे-धीरे 


( ९ ) दि 
घड़ी, मनोहर बहू भी आई। 


मधु ऋतु प्रिय मधु मास सुतिथि नवमी सुखदाई॥ 


प्रकट 


दृशरथधाम लोकरंजन॒ रघुराई 


आई सुल्की घड़ी, मोदयुत लोग-लोगाई।॥॥ 


धर-घरमें 
सुख पाती 


अा4आावएसाए पट 5:00काााम कक, 


गाती फिरें मंगलगान प्रमोदसे । 
मां कोशिला बालक राम-विनोदसे ॥ 


महपि व्यासजीके तात्पर्यका निर्णय $9 
( गताइसे आगे ) 
[ ले०--पं० श्रीक्षप्णपन्त साहित्याचार्य ] 

इस अन्ध ( ध्याससृत्र ) में--महर्षि कपरिठ आदिके अद्वेतमतानुवादरूप 
वुक्तिके वल्से--यही अर्थ ( जद्वेत ही ) श्रीव्यासबीके तातर्यका विषय है, 
ऐसा निश्चय होनेपर करिप्तीकी भी अद्वैत अथके ज्ञानके लिए भाष्य आदि 
गन्‍्धोंमें अबृत्ति न होगी, ऐसी शझ्लके लिए यहाँपर कोई स्थान नहीं है; 
क्योंकि 'त॑ लौपनियद पुरुष एच्छामि! (में आपसे उस उपनिषद्गम्य पुरुषको 
पूछता हूँ ), नावेदविन्मनुते त॑ बृहन्तम! (वेद न जाननेवाढा (अवेदश) उस 
व्यापक परमात्माको नहीं जानता ) इत्यादि श्रुतियोंसे अतीत होता है कि पड्विध 
तालयनिणायक लिज्लादिसे युक्त श्रुतिके वलसे ही परमतत्त्का निर्णय करना चाहिए, 
यही अर्थ व्यासजीके तालयेका विषय है, अतः उस अर्थके प्रतिपादक तत-तत्‌ 
भाष्योंके पर्याव्ेचनसे ही परमतत्त्तका निणैय करना चाहिए ) ऐसी परिस्थितिमें 
भगवत्ाद श्रीशक्वराचा्यजीके भाष्यकी रीतिसे उसका निर्णय करना ठीक है या 
सर्वश्री आचार्य श्रीकण्ठ, रामानुज, मध्य आदिके भाष्यकी रीतिसे ! ऐसा 
सम्देह उपस्थित होनेपर कपिक आदिके अनुवादसे अन्य भाप्योंकी अपेक्षा 
अधिक पुष्ट हुए भगवान्‌ श्रीशइराचार्यजीके भाष्यमें उक्त उपक्रमोपसंहार 
आदि पढ़विष ताप्पर्यनिर्णायक्र ढिल्से युक्त श्रुतिके वढसे परमतत्त्वका निर्णय 
करना चाहिए यों सबकी भाष्य आदियमें प्रवृत्ति हो सकती है। प्रकृतमें जैसे 
वेदान्तशास्रमें 'रचनानुपप्तेश्व नानुमानम! | इत्यादि अधिकरणोंमें भगवान 
व्यासने सांख्यमतका निराकरण किया है, वैसे ही सांख्यशाखमें भी भगवान्‌ 
कपिलने वेदान्तशास्त्रके अभिमत केवल अद्बैत, भेदकी औपाधिकता और 
प्रपश्चकी अनिर्वेचनीयताका अनुवादपूर्वक खण्डन किया है । देखिए, सांख्यदर्शनके 

# व्यासतालयनिणय'के आधारपर । 9 

६ जगत्‌ सुख-हुःख-मोदात्मक वस्तुसे बना हुआ है, सुस-ढुःख-मोहसे थुक्त होनेके कारण 
मिट्टीसे बने हुए ( रत्तिकासे अन्वित ) घटके समान इस अथुमानसे सिद्ध अ्रधान जगतका 
उपादान कारण नहीं हो सकता, क्योंकि ख्षश्टव्यके ज्ञानसे रहित अचेतन प्रधानसे विविध विचित्र 
स्वनाएं नहीं हो सकती । दूसरी वात यह भी है कि सुख, दुख आदि आश्यन्तर हैँ, उनरो 
बाह्य जगतका अन्वित होना अपिद है, अतः सांख्य-पिद्धान्त आमाणिक नहीं है। 

१५७ 


१३० अच्युत 


प्रथम अध्यायमें कहा है--नाविद्यातो पप्यवस्तुना बन्धायोगात्‌! # ( १॥२० ), 
वस्तुत्वे सिद्धान्तहानिः | ( १।२१), “विजातीयद्वैतापत्तिश्र!' | ( १॥२२ ), 
/विरुद्धोमयरूपा चेत! & (१।२१) और “न ताहकृपदा्थाप्रतीतेश्च” + (१२४) । 
आगे चलकर उसी अध्यायमें फिर कहा है-- डपाधिमभेदे<प्येकस्य नानायोग 
आकाशस्येव घटादिमिः + ( ११५० ), पाधिर्भियते न तु तट्दान! $ 
( ११५१ ) 'एवमेकत्वेन परिवर्तमानस्थ न विरुद्धधर्माष्यास” 4 (११५२), 
“अन्यधर्मत्वे 5पि नारोपात्‌ तत्सिद्धिरेकवात्‌! 5 ( १।१५३ ), ह्वैतश्रतिविरोधो 
जातिपरत्वात्‌! 55 (१।१५४), विदितबन्धकारणस्य हष्ट्या तद्रपम! व (११५७), 





»* अवासविक अविद्यासे वासविक आत्माका वन्ध नहीं हो सकता । 


प' यदि अविद्याको वास्तविक मानो, तो आपके सिद्धान्तमं अविद्या अवास्तविक मानी गई हे, 
अत एवं आपके सिद्धान्तकी हानि होगी । 


| यदि अविद्या वस्तुभूत अनादि है, तव तो वह नित्य आत्मरूप हुईं। यदि उसे 
आत्मासे भिन्न मानें, तो विजातीय द्वैतकी प्राप्ति होगी । 

» परस्पर विरुद्ध जो सत्‌ और असत्‌ है तद्भूय या सदसदूविसक्षण अविद्या है, अतः 
उससे पारमार्थिक अद्वेतका भज्ञ नहीं होगा, ऐसा भी नहीं कह सकते; क्योंकि--- 

+- सदसदूविलक्षण पदार्थ कहींपर भी क्िसीको अतीत नहीं होता । 

* पुरुपषके एक होनेपर भी उपाधिरुप अवच्छेदकके भेदसे जन्म-मरण आदि भेदकी 
व्यवस्था हो जायगी, यह कथन ठीक नहीं दे, वर्योकि उपाधिभेद होनेपर भी जसे एक ही 
आकाशका घड़ा, दिवार आदि नाना उपाधियोंसे योग है, वसे ही एक ही पुरुषका नाना ठपा- 
पियोंसे योग है, अतः जन्म-मरण और वन्ध-मोक्षकी व्यवस्था नहीं वन सकेगी । 

$ चेतन्यके एक होनेपर भी तत-तत्‌ उपाधियोंसे विशिष्ट चेतन्यक्रो मिनत्न मानकर 
व्यवस्था हो सकती है, यह कथन भी ठीक नहीं है, क्योंकि उपाधि ही नाना हैं | उपाधिविशिष्टको 
नाना नहीं मान सकते । उसे भी यदि भिन्न मानो, तो तुम्हें भी अनेक आत्मा मानने पढ़ेंगे। 

धु इस अकार एकरुपसे सर्वत्र व्याप्त आत्माके जन्म-मरण, वन्ध-मोक्ष, छुख-दुःख आदि 
रूप विरुद्ध धर्मोका सम्भव न होगा । 

5 सुख-दुःख आदि धर्मोके उपाधि-धर्मे होनेपर भी पुरुषमं उनकी आरोपसे व्यवस्था नहीं 
हो सकती, क्योंकि आरोपका अधिष्ठानभूत जो पुरुष है, वह एक ही है, अतः जन्म-मरण 
आदिकी व्यवस्थाकी भाँति सुख-दुःख-व्यवस्था भी नहीं वन सकेगी । 

55 आत्मा वा इदमेक एवाप्र आसीत? इत्यादि आत्माकी एकताका ग्रतिपादन करनेवाली 
श्रुतियोंका विरोध भी नहीं होता, क्योंकि ये जातिपरक हैं; अखण्डत्वपरक नहीं हैं। 


! आत्माके एकलके समान एकरूपत्व भी नानारुपताका अल्क्ष होनेसे विरुद्ध है, इसपर 


वन्य 5. 


भंहांप व्यासजीके तांप्पयंका निर्णय * १३१ 


नान्धाहप्य्या चक्ुष्मतामनुपलम्भःः # ( १|१५६ ), 'वामदेवादियक्तो नद्वितम! | 
(१।१०७), “अनादावद्ययावदभावाद्‌ भविष्यदप्येवम! | (१॥१५८) हदानी- 
मित्र सर्वत्र नाल्यस्तोच्छेद 2 (११५५) | पाँचवे अध्यायमें--नाविद्याशक्ति- 
योगो निःसद्गत्यः + (५१३) 'तदयोंगे तलिद्वावन्योन्याश्रयत्वस! + (०१४) 
“न वीजाकूरवत्‌ सादिसंसारश्रुतेः 5 (५१५), 'विद्यातो-न्यत्वे अद्मवाधप्रसज्ञ: 
( ११६ ), 'अवाधे नैष्फल्यम! $ ( ५१७ ) विद्यावाध्यले जगतोःप्येवम! ७ 
( ५।१८ ), 'तदृपत्वे सादितम्‌ 8 (५।॥१९)। आगे चलकर उसी अध्यायमेँ 


कहते हूँ--जिनमें प्रकृति और पुरुषका अधिवेकरुप बन्‍्धकारण स्पष्टहुपसे विद्यमान है, उनकी 
दृष्टिस ही पुरुषोर्मि रुषमेद है । अभ्रान्तकी दृष्टिसे रुपभेद नहीं है । 

८ एक्रपताकी प्रतीति न होनेसे एकऋरुपत्वका अभाव सिद्ध होगा १ इसपर कहते है--- 
अन्ध यदि न देखे, तो नभ्बालोंको भी नहीं दिखाई देता, यह कहना ठीक नहीं है अर्थात्‌ 
ज्ञोंगे एक्रुपनाका द्शन न होनेपर भी ज्ञानियोंको एकरूपताका दशन होता ही है । 

१ बामदेय आदिके मुक्त दोनेपर भी अपनेगें बन्‍्ध अनुभव्तिद्ध है, अतः अखण्ड 
आध्माईनकी सिद्धि नहीं हो सकती । 

| यदि कहो कि वामशबका भी परमभोक्ष नहीं हुआ है तो अनादिकाउसे आजतक 
यदि किस्तीका मोक्ष हुआ ही नहीं, तो भपिष्यमें भी केसे होगा, क्योंकि साधनोंका सम्यकू अजु- 
टन लेमे पहले हुआ है, बैसे ही भविष्यमें भी होगा। 

% वर्तमान क्ालकी नाई सभी काठोंगें क्रिसी पुरुषके वन्‍्धका अत्यन्त उच्छेद नहीं 
हो सकता । 

+ निस्सद्ग भतन्यस्य आत्माका अवियाशझक्तिक साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता। अतः 
अधियाधशक्तिफ ओोगसे निःसद्रमें वन्‍ध या कर्तत्व होता ऐ, यह कथन ठीक नहीं है। 

* अवियाक़े सम्बन्धस अवियाकी सिद्धि होनेपर अन्योन्याश्रय, आत्माश्रय आदि दोप होंगे। 

5 मुसारके अनादि होनेसे बीज और अए्ुस्के समान व्यवस्था दो जायगी, अतः अन्योन्याभ्रय 
आदि दोप नहीं है, यह भी नहीं कद सकते, क्योंकि श्रतिमें संसार सादि कहा गया है । 

6 यद्वि विद्याभिनल ही अधियादब्दका अर्थ ऐ, तो यदि उसका शानसे नाश मानें, तो 
ब्द्मका भी विद्यासे नाश असक्त होगा, क्योंकि वह भी विद्यासे मित्र है, यह भाव है । 

9 यदि अवियाका बाघ विद्यासे न माना जाय, तो विद्या निप्फल हो जायगी, क्योंकि 
अविदयानिष्नत्तिदब्ध फल अब उसका न रहा । 

' यदि विद्यावाध्यत्व ही अवियाल है, ऐसा कद्दो; तो जगत्‌ भी अवियाहप हो जायगा, 
धरयोकि वह भी विद्यावा्ण है । 

48 अधिया आपके ऐद्धान्तमं अनादि मानी गई है, और यदि उसे जगद्भूप मानें, तो वह 
सादि हो जायगी । 








- ३३ भच्युतत 


फिर कहा है--नंद्वैतमात्मनो लिज्ञत! # (५।६१), “नानात्मनापि पत्यक्षवाधांत' 
(७५६२ ), 'नोभाम्यां तेनेव | (५॥६३ ) “अन्यपरत्वमविवेकानां तत्न! 
» ( ५६० ), “नात्माउविद्या नोभयं जगदुपादानकारणं निःसहत्वात्‌+ (५६०), 
'नैकस्पानन्दचिद॒पत्वे दयोगेंदात्‌! + ( ५६६ ) और आगे चलकर कहा है--- 
नानन्दामिव्यक्तियुक्तिनिधमत्वात! 5 ( ५७७४ )। और छठे अध्याय में कहा 
---उपाधिश्रेत्‌॒ तत्सिद्धौ पुनद्वेतम! धु ( ६०६ ), 'द्वाभ्यामपि प्रमाणविरोध:” 
$ ( ६।४७ ), द्वास्यामप्यविरोधान्न पूर्वमुत्तरं च साधकाभावात्‌! ७ ( ६]9८ ) 


४ आत्मा अद्वितीय नहीं है, क्योंकि जन्म-मरण, बन्व-मोक्ष आदि ढिक्लोंसे उसके भेदकी 
प्रतीति होती है । 

+ अनात्मभूत घट आदिसे भी आत्माका अमेद नहीं है, क्योंकि प्र्नक्षबाघ द अर्थात 
बाह्य होनेसे घट आदियमें उससे भेद देखा जाता है । 








] पूर्षोक्त हेतुओंसे ही दोनोंके साथ--आत्मा और अनात्माओंके साथ-+दोनोंका अलन्त 
अमेद नहीं है । 

# ऐसी अवस्थाम 'आत्मेवेदम? आदि अद्वैतप्रतिपादक श्षतियोंकी क्या गति होगी ! इसपर 
कहते हैँ--उन श्रुतियोंमें अजोंको आत्मेक्यकी प्रतीति होती है और विज्ञोंकरीं तो चेंतन्यरुप 
सामान्यकी ही अतीति होती है । 


०० ०० 2९००. 


+- अस्त होनेसे केवल आत्मा जगतका उपादानकारण नहीं है, असल होनेस अविया 
भी जगत्‌की उपादान नहीं हें; यदि उसे सत्य मानें, तो अद्वेतहानि होगी और आत्मा तथा 
अवियाका सम्बन्ध न होनेसे वे दोनों मिलकर भी जगतके उपादान नहीं हो सकते । 

# एक धर्मीकी आनन्दरूपता और चिढद्रूपता नहीं हो सकती, क्योंकि आनन्द मुख है और 
चित ज्ञान हैं। वे दोनों परत्पर भिन्न हैं । 

5 आत्मामें आनन्द्रूप धर्मकी अभिव्यक्ति भी मुक्ति नहीं है, क्योंकि वह धर्मरहित एँ 
इसमें धर्मधर्मिभाव नहीं हो सकता । * 

धु उपाधिका यदि स्त्रीकार करते हो, तो उपाधिके सिद्ध होनेपर फिर दैलैतापत्ति हो 
जायगी; और अद्वेतका भट्न हो जायगा। 

$ यदि कहिए कि उपाधि अविद्याका कार्य है, अतः उससे अद्दैतभन्न नहीं हो सकता, तो 
इसपर कहते हँ--पुरुप और अविद्या इन दोनोंका स्वीकार करनेसे अद्वैतमें प्रमाणभूत श्रतिसे 
विरोध ज्यों-का-त्यों रहा । 

$ अद्वेत-भ्रुतियोंके जातिपरक होने या प्रशंसापरक होनेसे कोई विरोध नहीं है, और उपाधिके 
संत्य होनेसे द्वेतकी हानि भी नहीं है । अतएव वेदान्तियों द्वारा कथित न आत्मौैकत्व ही है और 

श्रतिविरो: अप 2 व, अद्वेतमें ०] नहीं 
न भ्रुतिविरोध ही है । अद्वैतमें कोई प्रमाण नहीं है, अतएव उसकी शिद्धि नहीं है ।. 


महपषि व्यासजीके तास्पयका निर्णय १३६ 


'प्रकाय॑ततस्तसिद्गी कर्मकतृविरोध” # ( ६।४९ ) जडब्याइत्तो जड़ प्रका- 
शयति चिद्रप 7 ( ६।५० ), 'न श्रुतिविरोधो रागिणां वैराग्याय तलिद्वेः 

( ६४०७१ ), नजगत्तत्यलमदुष्टकारणजन्यत्वात!र + ( छा५२ ) अन्य 
मतके निराकरणफे लिए रचित पृर्वोक्त कपिल्सन्नोंमे केबल अद्वैत आदि 
साफ-साफ प्रतीत हो रहा है। वे अद्वतवादी कौन हैं? जिनके मतका 
अनुवाद कर कपिलनीने सण्डन किया ! ऐसी आकाद्वा होनेपर व्यासजी द्वारा 
रचित सूत्रोपर तो परस्पर विरुद्ध अथके प्रतिपादक अनेक भाष्य निर्मित हैं, 
अनः व्या्रजी अहैतवादी हैं. था द्वतबादी, ऐसा सन्देह होने और उसके निर्णय- 
की भाकाड़ा दीनेपर सर्वश्री महर्षि पतल्नलि, जमिनि, गौतम, कणाद आदि 
सूत्रकार, पाथुपत लादि तान्न्रिक-मतावहम्ती और चावोक आदि अंपदिक दाशैनिक 
हतका स्वीकार नहीं करते, अन एव वे कपिलजीके वादी नहीं कहे जा सकते। 
सत्य प्रकारस उसके निबक्री आक्ाद्धाकी निवृत्ति ने होनेसे परिशेषग्रमाणसे 
व्यास ही यादी ठहरते है । इसके विपरीन यद्धि महर्षि व्यासनीको छोड़कर 
मिस किसी अग्रसिद्धकों वादी माननेपर अन्य बरादीके अभिमत केवल भ्रद्धेतके 
धस्यासजीके तातपयविषयीमत ने दोनेपर भी सर्वश्री भद्ठभास्कर, यादवग्रकाश, 
श्रीकृष्ट, रामानुन, मध्य आदि भाष्यकारोंकि अमिमत सिद्धान्तेंमिं से यही सिद्धान्त 
ब्यासजीफ़ा भभिमत है, बह निर्णय फोई नहीं कर सकता। अतः द्वेतवादी 
अपने पद्षकी स्थापना तो कर ने सकेंगे, नफेगें उन्हें बंतण्डिकलरूप दोप श्राप्त 
दीगा। इसलिए उक्त दोनों आकाद्वाओंकी:थान्तिके छिए व्यासजी ही वादी हैं, 
यह विपक्षीक्ों भी मानना पढ़ेंगा | यही पक्ष तरस्थ सहृदय छोगोंकों रुचिकर है । 


लडडजसड जकनमनन >> ०» 








पैमनस्पसय पकससे आारमाड़ी लिदि मानमेयर कर्मकर्टविरोंस होगा अथात्‌ जो प्रकाशक एँ 
परटी प्रशाम्व हमे हो सझना £ ! 

« आपमाओ प्रदाशरपता लग विन्नता की है। सैसे सूसगें प्रकाशरूप धर्म है, नेसे आत्मामें 
इकाधागप हिी कका हद्ीड़्ार नहीं है, किन्तु नित्खंष पदार्म जठको प्रकाशित करता 
६4 ॥>्थाउनिमासर्स बह जिय, कहा जाता ए जएविलक्षम-धर्मवान, होनेस नहीं। 

निधनियादक पतिोका विरोध नहीं है, क्‍योंकि रागियोंक्ा पुदंषस अतिरिक्त मिपगरें 
हिंद ही, इससिए श्रतियोन अदूतकी सिदि की हू । 
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५ व्नकि.बक/ श 
+ अदश्कारणस (अरुति और दिरिप्पमर्भकी घुद्धिसी) उत्पन्न होनेफे कारण जगत रात ऐ 
पर्यीडि कद उनमे के संगाग मेरठ जम! एस प्रनीिके मे दोनेसे कोई बाधक नहीं हे । 





१३४ अच्युतत 


कुछ मेदवादी, जो कि कपिलजीके पुत्रों में श्रतिषादित केवल अद्वैतके 
अनुवादरूप ब्रह्माखका खण्डन करनेमें सर्वथा असमर्थ हैँ और परम्परासे मराप्त 
सेदवासनासे जिनका अन्तःकरण मलिन हो गया है, अतएवं अपना मिथ्याभिमान 
भी नहीं छोड़ सकते, अपनी कपोलकह्पित छचर युक्तिरृपी सुईके टकड़ोंसे 
केवल अद्वैतके अनुवादरूप अक्माखको तहस-नहस करना चाहते हूँ। जरा उनकी 
कपोल कल्पनाओंको भी सुन छीजिए--वे कुछ मिलाकर तेरह हैं। उनमें से १ छी- 
सांख्यशास्त्रमें उक्त अद्वतके अनुवादके अनुसार केवछ अद्वैत व्यासजीके ताल्यका 
विषय है, यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि सांख्यसूत्रोंका समाहत अम्थोंमें 
कहींपर भी उल्लेख नहीं देखा जाता, अतणएव थे कपिल द्वारा रचित हैँ, इसमें 
कोई प्रमाण नहीं है। २--श्राचीन अद्वेत अन्थोंमे कपिलजीकी उक्ति केबल 
अद्वैतसाथक युक्ति है, ऐसा उल्लेख नहीं पाया जाता। ३--व्यासजीकी अपेक्षा 
महर्षि कपिरुजी प्राचीन हैं अतः अरवाचीन व्यासजी द्वारा रचित सूत्रोंके तात्पर्य 
विपयीमूत अथका अनुवाद वे कैसे कर सकते हैं ? 9--पूर्व-उद्घूत सृत्रोंमें कहीं- 
पर भी व्यासां शब्दका प्रयोग नहीं हुआ है, अतः उनसे व्यासजीके मतका 
अनुवाद किया जाता है, यह कथन आकाझ्-पुष्पके समान अश्रद्धेय है । ५--- 
सांख्यसूत्रोंम जिस-जिस केवलाद्बेत आदिका अनुवाद किया गया है, वेद्रान्त- 
सूत्रोंमे उसकी कहींपर भी अतीति नहीं होती, अतः वहीं यह मत है, ऐसा 
नहीं कहा जा सकता | ६--बदि कपिलजीको व्यासजीके मतका खण्डन करना 
अभीष्ट है तो 'इश्वरासिद्धेः' इत्यादि पूत्रोंमे व्यासजीके अभीष्ठ जगवके कारणरूप 
इंश्वर आदिके खण्डनमात्रसे उनकी अभीष्-सिद्धि हो गई, फिर केवल अद्वेतके 
अनुवादक सूत्र भी व्यासजीके अमिमत सिद्धान्तके अनुवादक हैं, ऐसी कल्पनामें 
आग्रह करना ठीक नहीं है। ७--बस्तुतः किसी केवल अद्वितवादीके न होने- 
पर भी सांख्यसूत्रोंमे अपने मतकों दृढ़ करनेंके छिए स्वकपोलकल्पित अद्वेतका 
अनुवाद करके उसका निराकरण किया गया हो ः ८--कपिलजीके समकालिक 
किसी अप्रसिद्ध केवक अद्वेतवादीके मतका अनुवाद कर उसका निराकरण 
किया गया हो ! ९--सूतसंहिता, विष्णुपुराण आदिमें प्रसिद्ध सूत, जड़मरत 
आदि केवरलद्वितवयादियोंका निराकरण किया गया हो ! १ ०--व्याससूत्रोंमें | 'तद- 


जज ऊन लत 5 
कन्लिजलजित नल 


पै वाचाम्भरणं विकारों नामधेयं! 'ऐतदात्म्यमिद' इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतीत होता है कि 
कारण ब्रह्मेसे काये प्रपचकी सत्ता प्रथक नहीं हे । 


सहवि ब्यासजीके तात्पयका निर्णय ११५ 


नन्‍्यल्वमारम्भगशब्दादिभ्य/' इत्यादिसि आपाततः ज्ञात भद्वैतका अनुवाद किया 
गया हो । ११--आत्मेति तूपंगच्छन्ति आ्राहयन्ति च! # इत्यादि सूत्रोंके 
अनुसार कपिलजीने केब्लाद्वैत ही व्यासजीका तात्पर्य है, इस भ्रमसे उसका 
अनुवाद किया हो ! १२--सरवज्ञ महर्षि कपिरू भावी श्रीशक्वराचार्यके अमिमत 
केवल अद्वैत॒कका अनुवाद कर सकते हैं। १३--औडुछोमि, काशकृत्न और 
' बादरि आदि अन्यान्य वेदान्तके एकदेशियोंसें ते किसी एकके मतका अनुवाद 
करके उसका निराकरण हो सकता है। 
इसलिए पूर्व-उद्घ्ृत सत्रोंमें केवल अद्वेतके अनुवादकी अन्य प्रकारसे उप- 
पत्ति हो सकती है, अतः व्यासजी ही वादी हैं; यह कथन युक्तियुक्त नहीं है। 
इससे यह सिद्ध हुआ कि केवल अद्वित व्यासजीके तालयका विषय है; यह 
घोषणा आकाशमें चित्र दनानेकी भांति उपहासात्पद ही है । 
अब हम पूर्वोक्त कपोल-कल्पनाओंका उत्तर देते हैं--पहले जो यह कहा 
गया है कि सांख्यसत्रोंका समाहत अन्धोंमें कहींपर भी उल्लेख नहीं है, अतएव 
थे कपिलनी द्वारा रचित हैं; यह निश्चय ही नहीं हो सकता | यह कथन विलकुछ 
असब्भत है, क्योंकि श्रीसूतसंहिताकी तात्पर्यदीपिका नामक व्याख्यामें गुरुवर 
श्रीविवारण्यजीने 'अत एवं सांख्येरुच्यते--सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति: 
इत्यादिसे, कल्पतरुकी टीका परिमछर्म “आनुमानिक्रमप्येकेपुसा!ं इस अधिकरणमें 
पृज्यपाद अपप्यदीक्षितने 'अत एवं स्थूलात्पब्चतन्मात्रस्य! इत्यादीनि 'संहत- 
पराथलात्‌ पुरुषस्य” इत्यन्तानि कपिल्सूत्राणि! इत्यादिसे और पुरुषा्रत्नाकरमें 
पूज्य वाल्क्ृप्णानद्दने “मोक्षस्तु छक्षितः सांख्येःः “अथ त्रिविधदुःखात्यन्त- 
निवृत्तिरत्यन्तपुरुषाथः” इत्यादिसे कपिल्सज्नोंका उल्लेख किया है। यदि कहिए 
कि आपके कथनानुसार कथित सृत्रोंका अस्तित्व सिद्ध होनेपर भी आपके द्वारा 
उदाहत केवरलद्वेतता अनुवाद करनेवाले सूत्र कपिरूरचित हैं, इसकी 
सिद्धि तो नहीं हुईं ! यह कहना भी ठीक नहीं हैं, क्योंकि कपिल्सूत्रोंका व्या- 
ख्थान करनेवाले अनिरुद्धाचाय आदिने ही “अथ त्रिविधाल्न्ताभावनिवृत्तिरत्यन्त- 
पुरुषाथः/ से लेकर यद्वा तद्ठा तदुच्छित्ति: पुरुषाथः” तक सब सूत्रोंका व्याख्यान 
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£ ब्राय भात्मा है, इस प्रकार अह्यका ध्याव करना चाहिए, क्योंकि जावाछ ले था 
अद्दमस्मि! दत्यादि श्रतियोंसे आत्मवपसे म्रद्मका अग्लीकार करते हं और इसी प्रकार 'तत्त्वमसि' 
इत्यादि बावयोंका अग्नीकार कराते हैं । 


१३६ अय्युत 


किया है। अतएव उनके मध्यवर्ती (केवल भब्वैतके अनुवादक) सत्नोंके कपिल- 
निर्मित होनेमें सन्‍्देह ही क्या है ! दूसरा पक्ष भी निःसार होनेसे विचारकसौटी- 
पर नहीं कसा जा सकता, क्योंकि हमारे भाष्य आदि प्राचीन अन्थोंमें गौतम, 
कपिल आदि सूत्रकार ही प्रतिवादी माने गये हैं; उनके मतके खण्डनके लिए प्रवृत्त 
भाष्यकार आदिको अवाचीन भेदवादियोंके मतके खण्डनके उपयुक्त कपिलानुवाद- 
रूप युक्तिके समाथयणकी कोई आवश्यकता न थी । रहे पूज्यपाद अप्पयदीक्षित 
आदि अन्थकार । उनकी ही युक्तिका उत्तर देनेंके लिए भेदवादी समथ्र नहीं थे, 
फिर उन्हें उनके खण्डनके लिए कपिल्सूत्रोंमि स्थित अद्वैतके अनुवादतक 
दौड़नेकी कया आवश्यकता थी ? दूसरी वात यह भी है कि केवल प्राचीन 
प्र्धोमें उल्लेख न होनेमात्रसे सांख्योंका अनुवाद अद्वेतसाधक नहीं हो सकता, 
यह कहना भी विद्वत्समाजमें उपहसनीय ही है। तीसरा पक्ष भी हृदयद्भम नहीं 
हो सकता, क्योंकि प्रत्येक कल्पमें व्यास, कपिल आदि छोक-कल्याणके लिए अवतार 
छेते हैं, अत एवं उनमें कौन प्राचीन है और कौन अर्वाचीन है, यह विभाग 
नहीं हो सकता । वे अपने-अपने सिद्धान्तके स्थापनके लिए एक दूसरेके मतका 
अनुवाद कर सकते हैं | चौथा पक्ष भी असद्भत है, क्योंकि कपिल्सन्नोंमें जहांपर 
केवर अद्वैतका निराकरण किया गया है वहांपर अन्य वादीके अभावमें व्यास 
ही अद्वैतवादी हैं, यह सहजमें ज्ञात हो जाता है, फिर वहांपर व्यास! शब्दका 
प्रयोग भी होना चाहिए, इसमें कोई विनिगमक नहीं है । अन्यथा वेदान्तसूत्रोमें 
'इक्षतेनोशव्दम! इत्यादि स्थलोंमें सांस्यमतके खण्डनमें भी 'कृपिल” झब्दका 
प्रयोग करना पड़ेगा । इसीलिए पाँचवाँ पक्ष भी व्यथ है, क्योंकि कृपिलसूत्रमें 
स्थित केवलद्वितवादीके अमिमत सिद्धान्तके अनुवादके बलसे ही जब व्यास- 
जीका अद्वैतमें तात्पर्य है, ऐसा निश्चय हो सकता है, तब वेदान्तमत्रोंमें 
उसकी प्रत्यमिज्ञाकी क्‍या अपेक्षा है? प्रत्यमिज्ञा न होनेपर अद्वेतमें ही 
व्यासजीका तालपये है यह निर्णय किया जा सकता है--यह यदि 
कहिए, तो आपका यह कथन श्रान्तिमूलक ही है, क्योंकि दूसरा कोई 
उद्गैतवादी है ही नहीं अतणव व्यास ही भह्वैवादी हैं, ऐसा हम पहले 
कह चुके हैं। यदि वेदान्तसूत्रोंमें स्पष्टछपसे अद्वैतकी ही प्रत्यमिज्ञा 
होती, तो आपके भाष्य आदि अ्न्थोंका जन्म ही न होता। ऐसी अवस्थामें 
आपकी उक्त कृपोलकृस्पित विरुद्ध शज्जाओंके लिए अवकाश ही कहां रहता! 


महर्षि व्यासजीके तात्पयंका निर्णय पे 


हाँ, अद्मसृत्रमें 'मेद औपाधिक है? इस अंश प्रत्यमिज्ञा मी है, क्योंकि 'उपाधि- 
योगेडप्येकल्य नानायोग आकाशस्येव घटादिमिः” इत्यादि कपिछसूत्रोंमे जिस 
भेदका अनुवाद किया गया है, वह औपाधिक भेद “अत एवं चोपमासूर्यकादिव- 
'त्‌?+, “आभास एवं च” इत्यादि सृत्रोंमें प्रतीत होता हैं। और 'नात्माउविद्या नोभयं 
जगदुपादानकारणं निःसु्ञत्वात! इस कपिलुसूत्रसे ख़ण्डित अ्मनिष्ठ जगदुपादान- 
कारणताकी “जन्माचत्य यतः 'पक्तिश्न प्रतिज्ञाइ्टन्तानुपरोधात! इन दो सूत्रोमें 
प्रतीति होती है। यदि इस विषयमें आपको यह शझ्ढा हो कि इस सूृत्रसे 
जिसका खण्डन किया गया है, वह प्रक्ृतिविशिष्ट ब्ह्म॑ग रहनेवाल्ल जगत्‌का उपादान- 
कारणत है, उसे तो श्रीकण्ठ, रामानुज आदि भी मानते हैं, अतः केवल अद्वैतवादीकी 
. अभिमत जगदुपादानताकी ही यह पग्रत्यभिज्ञा है, ऐसा कैसे कह सकते हो ? तो 
कृपया इसका समाधान सुन छीजिए; उक्त सृत्रमें केवल आत्मा जगतका उपादान- 
कारण है, या अविधा जगतकी उपादानकारण है, अथवा भविद्याविशिष्ट आत्मा 
जगत॒का उपादानकारण है, इस तरह तीन विकल्पकर उनके खण्डनके 
अवसरमें अविद्याकी जगदुपादानताके निराकरणपक्षमें अवस्तुमूत अविद्या ही 
अविद्याशब्दका अथ है, यह कहना होगा, क्योंकि अन्यथा उसे रामानुजके 
अभिमत नित्यप्रकृतिपरक मानें, तो साझ्लय भी नित्य ग्रकृतिको ही जगत॒का 
उपादानकारण मानते हैं, इससे उसका खण्डन करनेमें अपने सिद्धान्तका मी उच्छेद 
हो जायगा। नाविद्यातोडप्यवस्तुना वन्धायोगात्‌ः इस प्रथमाध्यायके सूत्रमें 
आया हुआ अविद्यापद अवस्तुमूत अविद्याथंक है, यह निणय किया गया है। 
उसकी प्रत्यमिज्ञासे इस सूत्रमें स्थित अविद्यापदकों भी अवस्तुमूत अविदार्थक 
ही मानना उचित है। ऐसी परिस्थितिमें इस सूत्रमें 'अवस्तुमृत अविद्यासे विशिष्ट 
ब्रह्म जगत॒का उपादानकारण है”, इस मतका खण्डन करना ही विवक्षित है । 
त्रक्षको श्रीकण्ठ, रामानुज आदि जगत्‌का उपादान नहीं मानते, अतएव केवल 


अमन 


+ यह आत्मा चैतन्यैकरस परअतिषेधसे उपदेशश्व्य और निर्विशेष है, 5 पर यथा ह्ययं 
इल्मादि श्रुतियोंमें उसके उपाधिकृत सविशेषल्॒को लेकर ही जलगत तिबिम्बके समान 
यह जीव है, ऐसी उपाधि दी गई है, वस्तुतः त्रह्म सविश्ेेष नहीं है । 

| सूरयके अतिविम्वकी भौंति यह जीव परमात्माका अतिविम्ब ही हे । जैसे एक अतिविम्के 
कॉपनेधर दूसरा नहीं कॉपता, वेसे ही एक जीवृका कर्मफलसे सम्बन्ध होनेपर दूसरे जीवका. 
उसके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता। ह 

१६ 


देह८ लच्चुठ 


अद्वैतवादीके अभिमत जगदुपादानताकी ही पूर्वोक्त दोनों उदाहरणोमें प्रत्वमिज्ञा 
'इश्वरासिद्धे: इत्यादि सूत्रोंसे ऋषिलजीने ईश्वर आदिका जो खण्डन किया हे, 
वह तो गौतम आदिके मतमें भी तुल्य है; अतः वे सृत्र केवल व्यासजीके मतके 
खण्डनके लिए हैं, यह नहीं कहा जा सकता । दूसरी वात यह भी है कि वे 
मूत्र केवल नैयायिक आदिके मतके खण्डनके लिए हैं, व्यासामिमत उद्देतके 
खण्डनके लिए नहीं । इसीलिए अनिरुद्धवृत्तिमं 'इथरातिद्वे? इत्यादि सूत्रोंका 
केवल नैयायिकके मतके खण्डनके अभिप्रायले व्याख्यान किया गया है। जब 
क्रेवल अद्भैतका अनुवाद करनेवाले अनेक सूत्र हैं; दूसरे वादीका अभाव 
है और असाधारणरूपसे अवश्यकरणीय व्यासमतके सण्डनका संभव है, तब 
अन्य साधारण मतके निराकरणके लिए रचित 'इंबरासिद्धे/ इत्यादि मुत्रोंते 
ही व्यासमतका निराकरण हो जायगा, ऐसी क्यना करना ठीक नहीं हे । 
सातवां पक्ष भी विचारसह नहीं है, क्योंकि स्तुले सिद्धान्तह्मनिः इस सूत्रनें 
किसी वार्दीके सिद्धान्तकों सिद्धवत्‌ मानकर ही उसके मतका खण्डन प्रतीत 
हो रहा है, इसलिए स्वकृल्यित मत मानकर उसका खण्डन नहीं हो सकता । 
आठवोँ पक्ष भी दोपग्रत्त हे । उसमें 'तात्कालिक अद्वतवादी' यह कहा गया 
है, अतः यह विचार करना चाहिए कि वह तात्कालिक अद्वेंतवादी कौन है! क्या 
कपिल, कृणाद आदिके समान कोई महर्षि है अथवा .कोई अन्य व्यक्ति ! 
पहला पक्ष तो वन नहीं सकृता, क्योंकि यदि वह महपि होता तो कपिल, 
कणाद आदि महर्षियोंके मतके समान उसके मतका भी गुरुशिप्वपरम्परासे 
अवश्य प्रचार होता, जतः उसके छुप्त होनेका अवसर ही न आता। रहा 
दूसरा पक्ष, वह भी नहीं बनता, क्योंकि 'दूसरा कोई अग्रसिद्ध अद्वेतवादी है! 
इसमें कोई प्रमाण नहीं हे। प्रसिद्ध महर्षि व्यासनीको छोड़कर अप्रसिद्ध 
अद्वेतवादीकी सोज करना निरा पायलूपन है | नवम पक्ष मी उपेक्षणीय ही है, 
क्योंकि स्व॒तन्त्रर्पसे शाल्रके प्रवर्तत न होनेके कारण सूत, जढ़भरत आदि 
सांस्यशाखके मवर्तक कषिलजीके प्रतिवादी नहीं हो सकते, अतः कपिल द्वारा 
उनके मतके खण्डनकी उपपत्ति नहीं हो सकती। दूसरी वात यह हे कि 
मृत, जड़भरत आदिको वादी स्वीकार कर आपको यही न सिद्ध करना है क्नि 
सूतसंहिता जौर विप्णुपुराण अद्वेतवेदान्तके प्रतिषादक हैं. ऐसी अवस्थामें 
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उनके समानायक होनेसे वेदान्त अद्वैतपरक हैं, यह सुतरां सिद्ध हो गया; अब 
हमारी अमीष्ट सिद्धि होनेमें क्या वाकी रह गया ? उक्त रीतिसे जिन विष्णुपुराण 
आदिको आपने अद्वैतप्रतिषादक सिद्ध किया है, उन्हें भेदपरक सिद्ध करनेवाले 
अपने भाष्यकार आदिकी स्वयं भ्रान्तिकी कर्पना करनेसे आपके अनिष्ट होनेंमें 
भी कुछ कोर-कसर न रही। दशम पक्ष भी उपादेय नहीं है, क्योंकि वह 
निन्ननिर्दिष्ट विकल्पोंके सामने ठहर नहीं कर सकता। विचार कीजिए कवि 
आपाततः प्रतीत केवलद्वेतके निराकरणका स्वीकार करनेपर अनूद्मान केवला- 
द्वैतको आप व्यासजीका पूर्वपक्ष मानते हैं या सिद्धान्त ? पहला पक्ष 
( केवलद्वेतके अनुवादकों व्यासजीका पूर्वपक्ष मानना ) तो बन नहीं 
सकता, क्योंकि 'बस्तुत्वे सिद्धान्तह्निः” इससे व्यासजीके सिद्धान्तमें कपिरुजीने 
जो दोष दरश्शोया है, वह संगत न होगा । और दूसरी बात यह भी है कि 
व्यासजीक सिद्धान्तक खण्डनके लिए वद्धपरिकर हुए कपिछजी उनके पूर्वपक्षका 
ख़ण्डन करें यह कदापि सम्भव नहीं हो सकता । दूसरा पक्ष यदि मानो, तो वह 
हमें इृष्ट ही है। ग्यारह पक्ष भी सारहीन है, कारण कि अपने मतका स्थापन 
करनेके लिए अन्य मतोंका खण्डन प्रस्तुत होनेपर समस्त शाखरोंके सिद्धान्तभूत 
अश्रके निर्णयर्म जागरूक ( सामान्यरूपसे सावधान ) सर्वज्ञ कपिलको अन्यमतके 
अनुयादांद्र्मं अभ्रान्त कहना और व्यासजीके मतके अनुवादांशर्मं भ्रान्त कहना 
आपकी भ्रान्ति ही तो हे। वारहवाँ पक्ष भी टीक नहीं है, कारण कि कपिलने 
गौतम, कणाद जाद्दि सृत्रकारोंके ही मतका खण्डन किया है, उसके अनुरोधसे 
उन्हें तम्मध्यवर्ती मृत्रकार व्यासजीके ही मतका सण्डन करना उचित है, उनके 
मुत्रोंकि भाष्यकार भावी भगवान्‌ शब्वराचार्यजीके मतका खण्डन करना असन्त है; 
अन्यथा वे श्रीरामानुन, मध्च, श्रीकष्ठ आदि सब भाष्यकारोंके मतका भी निराकरण 
करते | सांख्यमृत्रोंमें रामानुज आदि भाष्यकारोंके अमिमत विशिष्टद्धैत आदिका 
खण्डन कहींपर भी नहीं दिखाई देता। जैसा आप कहते हैं--कपिवसृत्रोमे 
भावी श्रीशइराचार्यजीके ही मतका खण्डन हो, इसमें भी हमें कोई आपत्ति नहीं 
है; बल्कि हमारी अभीश्टसिद्धि ही है, क्योंकि व्यासजीके तालमैका निर्णय 
करनेके ढिए प्रवृत्त हुए अन्य भाष्यकारोंके मतका खण्डन न कर केवल भगवान्‌ 
गरदराचार्यजीके मतका ख़ण्डन करनेसे यह दिनके समान साफ प्रतीत होता है 
कि आचार्य भगवत्यादक अभिमत केब अद्वेतम ही व्यासजीका तात््य 
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है। वेदान्तके एकदेशी आइमरथ्य, औड़लोमि, काशझत्ख, और वादरिम से जिस 
किसीके मतका अनुवाद करके उसका खण्डन हो सकता है, यह---तेरहवाँ पक्ष--- 
भी उचित नहीं है, क्योंकि स्वतस्त्र शास्त्रोंके प्रवतक गौतम, कणाद आदिके 
मतखण्डनके अवसरपर '्रधानमछनिवहण” न्यायसे वेदान्तशास्रके प्रवर्तक 
व्यासजीके मतका सण्डन करना'ही उचित है, उसके एकदेशीमूत आइमरथ्य 
आदिके मतका खण्डन करना उचित नहीं है, अन्यथा (ईशक्षतेनाशव्दम! इत्यादि 
तुत्ञोंमं जहांपर सांस्यमतका निराकरण हुआ है, वहां भी सास्यशास्रके 
एकदेशी पश्चशिख, सनन्‍्दन आदि आचार्योका खण्डन हुआ है, ऐसा मानना 
पड़ेगा । यदि कहिए कि इसमें हमे इष्टापत्ति है, तो यह भी ठीक नहीं है, 
क्योंकि समस्त भाष्योंमें कपिरके मतको लक्ष्य करके ही साइथका खण्डन 
किया गया है, अतः उससे विरोध प्राप्त होगा । यदि कपिल द्वारा 
रचित केवलाद्रैतमतका खण्डन करनेवाले समस्त सृत्रोंका वेदान्तके एकदेशी 
आश्मरथ्य आदिके खण्डनमें तात्पयये माना जाय, तो ऐसी अवस्थामें व्यासजीके 
मतका खण्डन न हुआ। “जब तक अन्यके मतका निराकरण नहीं किया 
जाता है, तब तक अपना मत स्थिर नहीं होता! इस न्यायसें कपिलका अपना 
सिद्धान्त सिद्ध न होगा । और यहाँपर दूसरा प्रश्न यह भी उठता है कि आस्मरथ्य 
आदिसें से किसके मतका खण्डन किया जाता है ! आश्मरथ्यके मतका खण्डन 
किया जाता है, यह कथन तो वन नहीं सकता, क्योंकि वाक्यास्वयात्‌! इस 
अधिकरणमें सर्वश्री मगवत्पाद शझ्ढराचाये, श्रीकण्ठ, रामानुज, आदिके भाष्योंमें 
प्रतिज्ञासिद्धेर्लिज्ञमाइमरथ्य:” इस सूत्रके व्याख्यानमें जीव और बक्षका कार्य- 
कारणभावप्रयुक्त स्वाभाविक भेदामेद ही आश्मरथ्यकी अभिमत है, ऐसा प्रति- 
पादन किया गया है। श्रुतप्रकाशिकामें यादवके सिद्धान्तका इस सूत्रमें उप- 
स्यास किया गया है, ऐसा कहकर “कार्यरूपसे और कारणरूपसे जीव और 
ब्रह्मके भेद और अभेद स्वाभाविक हैं? इत्यादिसि उनके अभिमत स्वाभाविक 
भेद और जअमेदका स्पष्टतया प्रतिपादन किया गया है। अतः स्वाभाविक भेदा- 
भेदवादीके प्रति 'उपाधियोगे5प्येक्स्य नानायोग: ०”! इत्यादिसि औपाधिक जीवका 
अनुवाद करके “एवमेकत्वेन परिवरतमानस्थ ०” इत्यादिसि उसका खण्डन करना 
अनुचित है। अतएव औडुछोमिके मतके खण्डनके लिए कपिल्सन्नोंमें अद्वैतका 
अनुवाद है, इस कथनका भी खण्डन हो गया, क्योंकि उसी अधिकरणमे 


'अहर्षि व्यासभीके तात्प्ंका निर्णेय , ३४३ 
“उत्लमिष्यत एवंभावादित्यौडुलोमि:” इस सूत्रके अमिप्रायके पर्योदोचनसे मुक्तिके 
पूर्व स्वाभाविक भेद है और मुक्तिके अनन्तर स्वाभाविक अमेद है, इस प्रकार 
औडुढोमिके मतका प्रतिपादन किया गया है, अतः उसके प्रति 'एव्मेकत्वेन ० 
इस सूत्रमें उक्त उपाधिकृत भेदके खण्डनका अवसर ही कहाँ है! यह सब 
अथ भाष्य आदि ग्न्थोंमें स्पष्ट है । रामानुज भाष्यमें देखिए---“इस जीवात्माकी 
उत्क्ान्तिके पूर्वमें भेद क्‍या स्वाभाविक है या औपाधिक है? तत्रापि वह 
पारमार्थिक है या अपारमार्थिक है ”” इत्यादिसे विकल्प करके औडुछोमिके मतका 
खण्डन किया गया है। श्रुतप्रकाशिकामें तो विकल्पित पक्षोंमें से परामिमत 
पक्षको रोष करनेके लिए स्वाभाविक और औपाधिक विकल्प किया गया है। 
शझ्ढनर और भास्कर दोनोंसे कहे गये, दोनों ही पक्षोंका 'उत्कमिष्यतः इस 
एक ही सूत्रसे निराकरणकी इच्छाका ज्ञापन करनेंके लिए पारमार्थिक और 
अपारमार्थिक विकल्प किया है, इत्यादिसि औपाधिक दोनों भेद भगवत्पाद और 
भट्टभास्करके अमिमत हैं, ऐसा निश्चय करनेसे परिशेषात्‌ ( परिशेष न्यायसे ) 
स्वाभाविक भेद ही औडुलोमिका सिद्धान्त है, इस प्रकार उनके भाष्यके तातयका 
स्पष्टीकरण किया गया है। अतएव हमारे भगवत्पादभाष्यमें भी कहा गया 
है---औडुछोमिके सिद्धान्तमें भेद और अभेद अन्य अवस्थाओंकी ( सांसारिक- 
अवस्था और मोक्षावस्थाकी ) अपेक्षा रखते हैं, यह स्पष्ट है। भागतीमें भी 
कहा है--जीव भी परमात्मासे अत्यन्त अभिन्न ही है । देह, इन्द्रिय, मन और 
बुद्धिरूप उर्पीधियोंके सम्बन्धसे वह सदा मकित है, जब वह ज्ञान, 
* ध्यान आदि साधनोंसे सम्पन्न होकर देह, इन्द्रिय संघातसे उल्कमण करता है 
तब उसकी परमात्माके साथ अमभेदकी उपपत्ति होती है। कश्पतरुमें भी 
कहा गया है--जीवकी मलिनतामें हेतु उपाधिसम्पर्क है, वास्तवमें जीव और 
परमात्माका कोई भेद नहीं है । भाष्य, भामती और कल्पतरुके इस पर्योोचनसे 
औडुलोमिके मतमे मुक्तिके पहले जीव और बअज्नका स्वाभाविक भेद भी भाँति 
साफ हो गया। शिवार्कमणिदीपिकामें--संसारदशामें जीवका परमेश्वरसे भेद 
होनेपर भी मोक्षदशामें परमेश्वरत्वकी प्राप्ति होनेंसे जीवशब्दसे परमेश्वर 
कहा जाता है, यह औडुछोमिका मत है--यह दरशनेके लिए सूत्रकी व्याख्या 
करते हैं--'उत्कमिष्यत/ इत्यादिसे, मिन्न-मिन्न अवस्थाओंमें स्वाभाविक 
भेद और अमेद है, यह आचार्य औडुलोमिका सिद्धान्त है--ऐँसा प्रतिपादन किया 
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गया है। इससे सिद्ध हुआ कि औड़लोमिके सिद्धान्तमें कपिलूजी द्वारा उक्त 
दोष स्थान नहीं पा सकते । पूर्वोक्त कपिव्सूत्रोंम काशकृत्नके मतका अनु 
वादपर्थवक खण्डन किया गया है, यह भी नहीं कहा जा सकता, कारण 
कि यहाँपर सर्वप्रथम यह प्रश्न सामने आता है कि कक्‍्य कपिवसृत्रोंमें सर्वश्री 
श्रीकण्ठ और रामानुजकी रीतिसे उनके ( काशकत्खके ) मतका अनुवाद किया 
गया है या हमारे भगवत्पाद-भाष्यकी रीतिसे ? प्रथम पक्ष तो वन नहीं सकता, 
क्योंकि उसी अधिकरणमें “अवस्थितेः काशझत्लः इस सूत्रमें श्रीकण्ठ और 
: रामानुजके भाष्यमें वे उनके अमिमत विशिष्टद्गैती कहे गये है, अतः कपिलोक्त 
दोष उनपर भी छागरू नहीं हो सकता । देखिए श्रीकण्ठ-भाष्यमं कहा है--- 
सब श्रुतियोंके अभिप्रायविचारके प्रस्तुत होनेपर सव चर और अचर वस्तुओंमे 
अन्तर्यामिरूपसे प्रविष्ट सर्वत्र व्याप्त सर्वपदवाच्य परमेश्वर शिव हैं, ऐसा ज्ञात 
होता है, इसलिए काशकृत्खका सिद्धान्त ही सम्पूर्ण अ्रतियों, सूत्रों महामहिम- 
शाढी पूज्य आचार्योका सम्मत है। एवं रामानुजभाष्यम भी अपने शरीर- 
भूत जीवात्माँम आत्मरूपसे स्थित होनेके कारण जीवश्वव्दसे ब्रह्मका प्रतिपादन 
है, ऐसा काशझत्खका मत है। जीवशब्द परमात्मपर्यनत जीवका वाचक है, 
केवठ जीवका वाचक नहीं है। दूसरा पक्ष भी नहीं बन सकता, वर्योंकि 
हमारे भगवत्पाद-भाष्यकारकी रीतिसे काशकृत्ख केवरलद्वितवादी ही हैं, ऐसा 
यदि मानो, तो उनके ग्रति कपिलोक्त दोष छाग्रू हो ही सकते हैं। ऐसी अवस्थामें 
काशकझत्सका मत ही व्यासजीका मत है, यह सम्पूर्ण भाष्यकारोंका सम्मत होनेंसे 
उसके खण्डनसे व्यासजीके मतका खण्डन सिद्ध होनेंके कारण व्यासजी केब्रला- 
द्वैतवादी हैं, हमारा यह मनोरथ सिद्ध हो गया है। मध्वभाष्यमें तो 'कृष्ण- 
द्वैपायनके मतसे एकदेशको जाननेवाले अन्य छोग कहते हैं 'यथाबुद्धि विरोध नहीं 
है! इत्यादिसि आशमरथ्य, औड़ुरोमि काशझृत्त आदिको भेदवादी माननेसे 
उनके ग्रति कपिल द्वारा उक्त .दोषोंकी प्राप्ति ही नहीं है, अतः वे वादी हें, 
ऐसी करुपना हो ही नहीं सकती | बादरिके मतका ख़ण्डन भी पूर्वोक्त कपिल 
सृत्रोंमे नहीं हुआ है, क्‍योंकि सर्वश्री भगवत्याद, श्रीकष्ठ और रामानुजके 
भाष्योंमे अभाव वाद्रिराह क्ेवस! इस . सत्रके व्याख्यानमें मुक्तिदशासे केवल 
देह, इन्द्रिय आदिका अभाव ही वादरिका सिद्धान्त है, ऐसा प्रतिपादन 
करनेसे केवलद्वैतका प्रतिपादन नहीं किया गया है। केवल शरीरके अभावके 


महर्षि च्यासजीके तात्पयंका निर्णय १४४ 


प्रतिपादनमात्रसे अमेद सिद्ध नहीं होता, ऐसा होनेपर नेयायिक आदि प्रम्थोंमें 
भी मुक्तिदशाम शरीरके अभावका प्रतिपादन होनेसे वे भी जीव और ब्रह्मकी 
एकताका स्वीकार करते हैं, ऐसा मानना पड़ेगां। ऐसी अवस्थामें उनके प्रति 
. कपिल द्वारा उक्त दोष संगत नहीं ही होते। पूर्वोक्त रीतिसे कपिल्सूत्रोमे 
केवल अद्वैतवादकी स्फुटरूपसे प्रतीति हो रही है, उसका अपलाप नहीं हो 
सकता, उस प्रकारका अन्य द्वेतवादी कोई है नहीं । सांख्य-दशनमें अथवा 
अन्य दर्शन कहींपर भी महर्षि व्यासको भेदवादी मानकर उनके अमिमत 
भेदका अनुवाद कर निराकरण करनेव्ि सूत्र नहीं हैं। एवं व्यास-सूत्रोंमे बड़े 
प्रयल्ले, असाधारणरूपसे कपिलको छक्ष्य करके उनके मतका खण्डन किया 
गया है, अतण्व वैसे ही कपिल्सूत्रोंमें भी व्यासजीकी लक्ष्य करके उनके मतका 
खण्डन करना अवश्य प्राप्त होता है, इत्यादि हेतुओंसे व्यास ही कपिलजीके 
वादी ठहरते हैं, यह जो पहले कहा गया है, वह बहुत ठीक कहा गया है। 


वैसे ही अनिरुद्धवृत्तिम भी प्रथमाध्यायमं--एक अआत्मेति वेदान्तिन, 
ऐसा कह कर--- 

'नित्यः सर्वंगतो ह्यात्मा कूटस्थों दोषवर्जितः । 
एकः सम्मिय्ते श्रान्त्या मायया न स्वभावतः ॥ 

( यद्यपि आत्मा सम्पूर्ण दोषोंसे रहित, कूटस्थ, नित्य, सर्वगत और एक 
अद्वितीय ही है, तथापि श्रान्तिरूप मायासे वह अनेक-सा भासता है, 
स्वभावतः नहीं ) । 

इत्यादि श्रीसतसहिताके वाक्योंका अवरम्बन कर आत्माकी एकता वेढदा- 
न्तियोंकी अमिमत है, ऐसा प्रतिपादन किया गया है। वहींपर फिर पांचवे 

ध्यायमें-->-शक्तिजत आदिम वेदान्ती अनिर्वचनीयल ही मानते हैं, यह 
बतलानेंके लिए. “नानिर्वचनीय तदभावात! इस सूत्रकी अवतरणिकाम सून्रकार 
(कपिल) वेदान्तियोंके मतको दूषित करते हैं, ऐसा कहा गया है । 


( अपूर्ण ) 
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5 पट 
गे 


अस्ु 
श्रीरामजन्म 


. सुर, नर, मुनि, गन्धर्व, सुखी सव बाजत अवध वधेया। 


घन दशरथ धन मातु कौसिला धन-धन चारों- भेया ॥| 

प्रमुदित पुरजन पुलकित तन-मन नित नव साज सजैया। 

विहरत राघव  वाल्भाव सों माता लेत वलैया॥ 
+--श्रीमाली! 


ककरपरान+++-दु-ी जपनपानब०ा न कनाक. 


भक्ततत्तल भगवात्र्‌ 


गरुड़ गतिमन्द जानि विसरायो ॥ 

धाये अति अकुछाय पयादेंहि देख्यो गम घबरायों ॥| 
सकह्यौ न गयो विलम्ब मागतेही कसि चक्र चढायो। 
क्षणमें ही प्रभु दुष्ट आहते निज जन जाय बचायो || 
देखि दशनसों गात विछत-छत हगन नीर भरि आयो | 
पढुकासों पोंछत थरीर प्रभु सूंड पकरि उर छायो ॥ 
कहें करुनानिधि छमहुँ भक्त तू मो देखत दुःख पायो । 
दास हरी' करुना रुखि प्रभुकी गज चरनन लपटायों ॥ 

-“ दास हरि! 


वीणे 
वीणे ! भर दे मीरस जगको, इन झंकृत तानोंसे | 
कर दे मुखरित शून्य गगनको, निज प्रियगुण गानोंसे ॥ 
द्वैत-भाव रहे नहीं इनमें, ऐसी राग सुना दे । 
“अच्युत' नाम सुधारस देकर, “अद्वय! रूप बना दे ॥ 
--श्रीमोपाल्द त्त निपाठी 
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में कौन हूँ ! 
( श्रीयतिवर भोले बाबाजी महाराज ) 


में शिज्वु हुआ, में कुमार हुआ, मैं तरुण हुआ, मैं पौगंड हुआ, मैं चृद्ध हुआ । 
शव में शिक्षु नहीं हूँ, कुमार नहीं हूँ, तरुण नहीं हैं, पौगंड नहीं हूँ, बृद्ध भो मैं 
बहुत दिनों तक नहीं रहूँगा। थोड़ी देर है, में म़तक हो जाऊँगा, क्योंकि दाँत 
भड़ गये हैं, आँखोंने आँखें दिखा दी हैं । दरका आदमी पहिचाननेमें नहीं आता । 
पास आये हुएको फिसी भाँति पद्दिचान तो छेता हैँ, पर सरलतासे उसे भी नहीं 
पहिचान सकता ? शरीरपर भुरियाँ लग गई हैं, हड्डियाँ खोखली हो गई हैं, कान 
कँचा सुनने लगे हैं, साया-पिया हजम नहीं होता, कमर झुक्र गई है, हाथ काँपते हैं, 
पेर लड़खड़ाते हैं, दिन दूनी रात चौगुनी कमजोरी बढ़ती जाती है, वाल श्वेत कॉँटेसे 
हो गये हैं, कोई इन्द्रिय पहलेक्रे समान काम नहीं देती । इससे सिद्ध होता है कि 
भव में मृतक होकर चार आदमियोंफे कंघेपर चढ़कर जानेवाला हूँ । शोक यह है 
कि आयु भर हुनियाँ भरके फंदोंमं फँसा रहा, कभी एकान्तमें बैठकर मेंने यह नहीं 
विचार किया कि में कौन हूँ 

शिश्वु आदि जो कुछ पहले में था, वह तो में इस समय हूँ नहों और में 
ते हूँ ही, उससे सिद्ध द्ोता है. कि में शिक्ु श्रादि तो था नहीं, यदि होता, तो 
अग् भी होता, परन्तु अब में शिश्वु आदि नहीं हूँ । तब में कौन हूँ ! क्‍या में वृद्ध 
हैं ? नहीं पृद्ध भी नहीं हूँ, क्योंकि जो में आज हूँ, सो फल्ल नहीं रहूँगा; जो कल 
होऊँगा, सो परसों नहीं रहँँगा, दिन प्रतिदिन अधिक इद्ध होता जाझऊूँगा और 
अन्तमें कालकी गालमें समा जाझऊँगा । इसलिए में वृद्ध भी नहीं हूँ, तब में कोन हूँ 
शिशु श्रादि शरीरकी अवस्थाएँ थीं, शरीरमें अध्यास करनेसे में अपनेकों शिशु 
आदि मानता था, बस्तुतः में शिद्वु आदि नहीं था, शरीर ही शिशु आदि हुआ 
था, में नहीं हुआ था, में तो शरीरसे कोई अन्य ही वस्तु हूँ, परन्तु कोन हूँ, यह 
मेरी समममें नहीं आता | 

किसीने श्राज तक मुझे यह वात बताई भी नहीं, बताते कहाँ से ? थे आप ही 
अपनेको नहीं जानते होंगे, क्‍योंकि कोई अपनेकों देवदत्त, कोई यज्ञदत्त, कोई 
परिडितजी, कोई राजा साहब, कोई सेंठजी, कोई चौघरी, कोई न्यायाधीश बताते थे। 
ये सब देहके नाम हैं, वे देहके दी नामको अपना नाम बताते थे, इससे सिद्ध होता है 
कि वे देहकों ही आत्मा जानते थे | झुमे भी कोई लस्छ, कोई मुन्ना, कोई चन्द्रशेखर, 
कोई विद्यार्थी, कोई गुरुणी, फोई मित्र, कोई भाई; कोई चाचा, कोई ताऊ इत्यादि 
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नामोंसे पुकारते थे। इससे सिद्ध होता है. कि जैसे वे अपनेफो देह सममते थे, 
इसी प्रकार मरुके भी देह मालते थे। बास्तवरूपसे वे मुके और 'अपनेको नहीं 
जानते ये । कितने आश्चर्यकी बात है कि में चितामें जाकर जलनेकी तैयारीमें हूँ 
और अभीतक 'में' शब्दका अथ नहीं जानता | अंकगणित पढ़ लिया, वीजगणित पढ़ 
लिया, रेखागणित पढ़नेमें वर्षों तक साथापच्ची की, साईंस पढ़ा, फिलोसोफी पढ़ी, 
प्रेजुएट हो गया, परन्तु यह नहीं पढ़ा कि में कौन हूँ ९ 'में' पदका कया अथ है 

इस मेरे पढ़नेकों धिक्कार है। वारम्बार घिकार है। कोसके प्रोथरे पढ़ ढाज़े, 
पढ़ा भी दिये और पढ़ा-पढ़ाया कुछ नहीं । जब पढ़नेवाले अथवा पढ़ानेबालेको इसी 
का पता नहीं है कि में कौन हूँ, तो उसने क्या पढ़ा और क्‍या पढ़ाया ! न छुछ 
पढ़ा और न कुछ पढ़ाया । शोक है, महाशोक है ! एक में! शब्दका अर्थ भी नहीं 
जानता हूँ और सेकड़ों और हजारों कोश देख डाले हैं। चह्दी कहावत्त हुई कि रात 
भर पीसा और चपनी भर वढोरा । आयु भर पढ़ा और एक शब्दका अर्थ नहीं 
जाना । शब्द भी कौन १ ें' शब्द, जिसकों सत बोलते हैं, सबसे पहल बोलते 
हैं और सदा बोलते हैं। ऐसे सामान्य शब्दका अथ भी में नहीं जानता और सब 
कुछ पढ़ा हुआ अपनेको मामता हूं । जैसे गदद्देकी पीठपर पुस्तकें लदी हों, इसको 
कोई पढ़ा हुआ नहीं कह सकता । गदहेंके समान मेंने पोथोंका भार ही अपने ऊपर 
लादा | पढ़ा-पढ़ाया छुछ नहीं। व्यर्थ द्वी मनुष्य शरीर धारण किया । सुनता हूँ 
कि इस सनुष्य-शरीरमें ही 'में' का अथ समझा जा सकता है। मनुप्य ही में! 
शब्दके अथके सममनेका अधिकारी है। अधिकारी शरीर पाकर भी मेंने में! का 
अथ नहीं जाना । मेरे लिए शोक है. ! मद्दाशोक है !! अत्यन्त शोक है !!! 

में 'में' शब्दका अथ नहीं जानता, दूसरा कोई इस समय मेरे पास है नहीं, 
तब मुझे में! का अर्थ कौन बताबे ? सुनता हूँ कि ईश्वर स्वन्यापी है, घट-घट में 
वास करता है, जो कोई कुछ भी कहता है, इश्वर उसकी वातें सुनता है, इतना ही 
नहीं, इंश्वर सबको देखता है, सबकी थातें सुनता है, स्पश करता है, चखता है, 
सूँघता है, जितने काये करता है। सव वही करता है, उसके सिवा दूसरा करता 
नहीं है, भोक्ता नहीं है प्रमाता नहीं है, जो कुछ है, सब वही है, स्प्रृति कहती 
है--कतो भोक्ता जनादनः' यानी कततो और भोक्ता जनादन भगवान ही हैं। और 
भी कहा है--भूतानि विष्णुभेवनानि विष्णु: यानी भूत विष्णु हैं और मुबन 
विष्णु है । इससे सिद्ध है कि जो देखने, सुनने, स्मरण करनेमें आता है, सव ईश्वर 
ही है। जब सव इंश्वर ही है और सर्वत्र ईश्वर ही है, तब यहाँ भी बह होगा ही 
और मेरे भीतर सी वह होगा ही । हाँ, मुझे स्मरण होता है, एक दिन मैं एक सन्तके 
पास बैठा था, अन्य भी कई सज्जन वहाँ बैठे थे, एक सजमने ईश्वर कौ हैः 
ऐसा प्रश्न सन्तसे किया, तो उन्होंने इस अकार उत्तर दिया था| 


मैं कौन हैँ ३४७ 


संन्त--भाई, ईश्वर कोन नहीं है । सब इंश्वर ही हैं, तू इेश्वर है, तेरा पिता 
ईश्वर है, तेरी माता इश्वर है, तेरा भाई ईश्वर है, तेरी बहिन ईश्वर है, तेरा 
कुत्ता ईश्वर है, सूये होकर ईश्वर ही तप रहा है, चन्द्र होकर ईर ही चमक 
रहा है। नक्तत्न, तारे, विजली, सेघ, वरुण, कुबेर, अग्नि, वायु, नैऋत, यमराज, 
इन्द्र, सव ईश्वर ही हैं। सब्र इेश्वरसे उत्मन्न हुए हैं, तो सब इश्वर ही हैं, कार्य 
ओर कारणका अभेद होता, यह बात सव अनुभवसे सिद्ध है, इसलिए यह समस्त 
्रह्माण्ड ईश्वर ही है, वेदवेत्ताओंका वचन है कि यह सब वासुदेव ही है, वासुदेवके 
सिवा कुछ नहीं है । 

इत्यादिसे सिद्ध है कि ईश्वर सब है और सत्त्र है, मुझे इसीसे प्रार्थना करनी 
चाहिये कि बह मुझे 'में' शब्दका अर्थ बता दे ! 

ऐसा विचार कर चन्द्रशेखर ईश्वरसे इस प्रकार प्रार्थना करने लगा-- 

प्राथना--हे देवोंके देव, महादेव, हे अन्तयोमिन्‌, हे परमात्मन, हे विश्वेश्वर, 
हे भक्तवत्सल, मेंने वृद्ध पुरुषोंसे सुना है कि आप एक, अद्वितीय, निर्विशेष, सत्य, 
ज्ञान, आनन्दस्वरूप हैं, फिर भी अपने भक्तोंक्री रक्ता करने और उन्तको अपना 
तर्व बतानेके लिए आप अनेक अवतार लेते हैं । प्रथिवीका उद्धार करनेके लिए आपने 
कोड़रूप धारण किया था, पह्ादकी रक्षा करनेके लिए आप अद्भुत सिंह बने थे । 
गजेन्द्रकी प्राहसे रक्षा करनेके लिए आप सुदर्शन चक्र लेकर हरिरूप होकर दौड़े 
थे । मनुकी रक्षा करनेके लिए आपने मत्स्य वनकर प्रथिवीरूप नौकाकों प्रलयके 
के समुद्में चलाया था। एकरूप होकर भी आप अपने भक्तोंका काय॑ सिद्ध करनेके 
लिए अनेकरूप हो जाते हैं, ऐसा लोक और शाझ्ममें प्रसिद्ध है। यों तो सब आपके 
ही रूप हैं, फिर भी आपके नित्य और नैमित्तिक दो रूप हैं। आपके ऊपर कहे 
गये रूप तो मैमित्तिक हैं और सन्त-संल्यासी-महात्मा आपके नित्य रूप हैं। इन दो 
रूपोंसे आप सबका कल्याण करनेके लिए सबकी शह्लाएँ निवृत्त करते हैं और 
सबको सन्मार्गंका उपदेश देते हैं । यद्यपि मैंने आजतक आपकी भक्ति नहीं की है, 
फिर भी मैंने शास्रविरुद्ध कोई कर्म नहीं किया है। आप घट-घटवासी हैं। मेरे 
मनकी आप जानते ही हैं। यदि मेरी आपमें सच्ची भक्ति हो; तो आप मुझे; किसी 
रुपमें दर्शन देकर मेरे प्रश्नोंका उत्तर दीजिये यानी मैं! शब्द्रका अर्थ मुझे सममभाइये, 
मैं आपसे और कुछ नहीं कहता, मैं आपसे घन-दौलत नहीं माँगता, आयु नहीं 
चाहता, पुत्रादिक जो हैं, उतने ही बहुत हैं, अधिक में नहीं चाहता, अब मेरा 
जीवन अनुमानसे थोड़ा-सा रह गया है, अपनी शेप आयु्मे में आपका ही अनुसंधान 
करता हुआ अपने इस क्षणमंगुर शरीरका त्याग करूँ इतना ही मैं चाहता हूँ । ५ 

सच्ची प्रार्थना रैधरके कान तक तुरन्त पहुँच जाती है, चन्द्रशेखरने अपनी ग्राथता 
समाप्त नहीं की थी, क्या देखता है कि कपाय वस्ध धारण किये, माथेपर त्रिपुण्ड 
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लगाये और हाथमें दण्ड लिये हुए, लम्बे कदवाले एक पुरुपने उसके कमरेमे प्रवेश 
किया, आतेवालेका मस्तक कुंदनके समान चमक रहा था। चन्द्रशेखरने उसे 
साष्टांग दंडवत्‌ क्रिया, चरण धोकर ऊँचे आसनपर बैठाया, जब महात्मा सुखसे 
आसन पर बैठ गये तो चन्द्रशेखर हाथ जोड़कर इस प्रकार कहने लगा-- 
चन्द्रशेखर--पमहाराज! आपके दशनोंसे मेरे मनमें परम आहाद हुआ है 
ऐसा अहलुमान होता है कि जनादन भगवानने मेरी प्रार्थना सुन ली है भौर स्वीकार 
भी कर ली है । बे स्वयं ही मेरा मनोरथ पूर्ण करनेके लिए आपका वेष धारण करके 
आये हैं, मेरा मनोरध अवश्य पूर्ण करेंगे। आपको मेंने पहले कभी नहीं देखा है। 
साधु--भाई ! मैं इसी शहरमें रहता हैँ, परन्तु एकान्त ज॑गलमें वास करता 
हैं, मेरे स्थानपर कोई पहुँच नहीं सकता, में भी शहरमें बहुत कम्त आता हूँ, इसलिए 
तूने मुमे नहीं देखा होगा, मेंने भी तुमे भाज तक नहीं देखा। आज न जाने 
कौन-सी शक्ति मुझे यहां ले आई है। अचानक में अपने आसन परसे उठ बैठा, 
सीधा पैर उठाये चछा आया हूँ, मार्गमें भी कहीं नहीं ठहरा और न मेन 
किसीकों देखा । ऐसा अनुमान होता है कि तेरा संकल्प मुझे यहाँ खींच लाया है। 
आशुतोष देव सबके मनोरथ पूण करते हैं, में तो कुछ कर नहीं सकता | हां, तेरा 
फोई प्रश्न हो, तो मुकसे कर सकता है । यदि में जानता होऊँगा, तो बता दूँगा | 
चन्द्रशे्ृर--महाराज ! में एक उलमनमें पड़ा हुआ हूँ, 'में फौन हूँ” उसकी 
मुझे खबर नहीं हैं, आपसे 'भें' शब्दका अर्थ पूछना चाहता हैँ और यह भी जानना 
चाहता हूँ कि में क्रिसका भजन करनेसे संसार सागरसे तर सकता हैं । आजतक 
तो मैंने किसीका भजन किया नहीं, भजन कहूँ भी केस ? में 'में! शब्दका अर्थ 
ही नहीं जानता, तव अन्य कुछ तो जानू ही कह्मांसे ? त्रिता जाने किसका भजन 
करूँ १ यथासंभव मेंने सत्यव्यवह्र किया है, धर्मसे धन कमाया है, धमसे ही 
सन्‍्तानकी उत्पत्ति की है, किसीकों मनसे, कर्मसे, वाणीसे पीड़ा भी नहीं दी है, 
संसारमें मेंने कोई सार नहीं देखा, धनसे, प्रजासे, और भोगोंसे क्िसीको ठप्ति 
नहीं हो सकती, यह मेरा निश्चय है। इसहछिए में संसारस यातती जन्म-मरणसे 
छूटना चाहता हूँ, संसारसे मुक्त होनेका उपाय आप मुझे वतलाइये ! 
साधु--भाई, तू बड़ा संस्कारी पुरुष है, जो तूने इस कलिकालमें भी सत्यका 
व्यवहार किया है और संसारसे मुक्त होना चाहता है। आजकल तो प्रायः सभी 
असत्य व्यवहार ही करते हुए देखनेमें आते हैं, संसारसे कोई छूटना नहीं चाहता | 
कोई बिरला ईश्वरका प्रसादपात्र पुरुष ही भोगोंपर आसक्ति छोड़कर ईश्वर भजनमें 
लगता है। तू धन्य है, जो संसारसे मुक्त होनेका मार्ग पूछता है । संसारसे तू विरक्त 
है, इसलिए मेरे उपदेशका और 'में' का अर्थ समकनेका अधिकारी है | प्रथम तू 
सुझे यह बता.कि तूने में! शब्दका अथ क्‍या समझा है ? 


“$ 
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चन्द्रशेलर--महाराज, मेरी समभमें इतना तो आता है. कि देह आदि 'मैं” 
शब्दका अर्थ नहीं है, क्‍योंकि मेरी देह तो जन्मसे लेकर अबतक गिरगिटके समान 
कई रंग बदल चुकी है ओर में ज्योंका त्यों हूँ, इससे में सममता हैँ कि में देह 
नहीं हूँ किन्तु देहसे कोई अन्य वस्तु हूँ, जो कभी बदलती नहीं है किन्तु स्वंदा 
एक-सी रहती है, परन्तु वह वस्तु कौन है, यह मेरी समभमें नहीं आया । 

साधु--( प्रसन्न होकर ) हाँ, जैसा तू कहता है, वैसा हो है। देख, जैसे तू 
अपनेफो 'में' कहता है, इसी प्रकार सव ही अपनेको 'में' कहते हैं, अधिक तो क्या 
इं्यर भी अपनेको 'में' ही कहता है, इसलिये 'में' कहनेवाला छोटा-सा नहीं है; 
किन्तु बहुत बड़ा है, जो समस्त संसारमें फैला हुआ है, आजकलके लोग ही में” 
कहते हों, ऐसा नहीं है, किन्तु जितने पहले हो चुके हैं, सब अपनेको 'में' कहकर 
पुकारते थे और आगे जितने होंगे, वे भी सब अपनेको 'में” कहकर ही पुकारेंगे, 
इसलिए “में? शब्दका अर्थ “में” पदार्थ सब देशमें, सब कालमें और सब वस्तुओंमें 
व्यापक है। ऐसा व्यापक पदार्थ ब्रह्म है, इसीको आत्मा कहते हैं, इसलिए “में, 
आत्मा! और 'त्रद्म' तीनों एक ही हुए । भेद इतना है कि ' में” शब्द शरीरके बिना 
नहीं कहा जाता, जब शरीर होता है, तभी देश्वर अपनेको "में! कहता है और 
जीव भी शरीरको प्रहण करके ही भें! शब्दका अपने लिए उपयोग करता है । यदि 
शरीररूप उपाधिका वाध कर दिया जाय, तो जीव और इंश्वर एक ही हैं. यानी 
श्रात्मा अथवा ब्रह्म एक ही हैं । "में! शब्दका प्रयोग तो लोकमें सव अपने लिए ही 
करते हैं और आत्मा शब्दका प्रयोग तो सबके लिए हों सकता है, जैसे, में आप 
जाता हूँ, तू आप पढ़ता है, वह आप यहाँ नहीं आता । श्रात्मा आपका ही नाम है। 
ब्रह्म एक अद्वितीय सत्य, ज्ञान 'आनन्दस्वरूप है, वही अनेक नामहूप अपनी 
मायासे धारण कर लेता है, इसलिए जगत जीव दोनों त्रह्म ही हैं, भाव यह है कि 
'मैं! पृ? वह! यह सब तद्के ही नाम हैं. और त्रह्म सवका आत्मा यानी सवका 
अपना आप अभथात्‌ स्वरूप है, इसलिए देह और अश्लाण्डकी उपाधिक्रा त्याग करके 
त्रद्म ही सबका स्वहप है, वही सब शर्रीरोंमें अपनेको 'में' मैं! कहकर पुकार 
रहा है। जब वह देहको प्रहण करके मैं! कह रहा है, तव भी अक्न है और जब 
देहको ग्रहण न करके 'में! नहीं कह रहा है, तब भी ब्रह्म ही है, इसी ऋरह्मका तू 
अनुसंधान किया कर, अवश्य दी मक्म होकर संसारसे पार हो जायगा। जैसे रस्सीमें 
रुसीके यथार्थ न जाननेसे सर्पफी कल्पना होती है, इसी प्रकार अपने आत्मा ब्रह्मको 
ठीक-ठीक न जाननेंसे 'में' कत्पित दै। जैसे स्का वाध होनेसे रस्सी ही शेप 
रह जाती है, इसी प्रकार 'मैं' का बाघ करनेसे श्रह्म ही शेप रहता है। इसलिए 'ैं' 
का बाघ करके में तरह्म हैं', ऐसा जप अथवा अनुसंधान किया कर | उस मंत्रके 


जापका फल बेदवेत्ता ऐसा बताते हैं-- 
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( १ ) 


मैं त्रह्म हैं” यह मंत्र पावन सबसे ही श्रेष्ठ है | 
क्‍या चित्तके, क्या देहके सब दोप करता नष्ट है ॥ 
मैं ब्रह्म हैँ! जप रे सदा, यदि श्रेय सच्चा इष्ट है 
दमड़ी न होती खर्च इसमें नौहि कायाकष्ट है ॥ 
( + ) 
भें त्रह्महँ' इस मंत्रसे, दृष्योदि अवगुण दूर हों । 
तृष्णा मिंटे चिन्ता छुट, भय-शोकन्तम कपूर हों॥ 
में श्रह्म हूँ' इस जापसे, कामादि शत्र चूर द्वो। 
संतोप शम्र दम धीरता, आराम संव भरपूर हां॥ 
( ३ ) 
भें अ्रह्म हूँ? इस ध्यानसे, मन स्वच्छतम हो जाय है । 
सव इन्द्द रहते दूर हैं, ना निकट फोई आय हैं ॥ 
में ब्रह्म हैँ" यह मंत्र देहाप्यास नरका खोय है। 
सब वासना मिट जायेँ हैं, सुख-शान्तिसे नर सोय है ॥ 
( ४) 
में ब्रह्म हैं” इस झ्ानसे, निमृछ होती दवेतता। 
देखे जहाँ, दीख वहाँ ही एकरस अद्वेतता ॥ 
पं अ्म हूँ" इस ज्ञानसे, हों प्राप्त सारी सिद्धियाँ। 
पर तुच्छ भासे सिद्धियाँ, मिथ्या जचे है. ऋद्धियाँ॥ 
( ५) 
में ब्रह्म हूँ? इस मंत्रसे, सम अह्म सबमें भासता। 
इसके सिवा ना अन्य कोई सोक्तका है रासता ॥ 
भोला ! इसीकी जप सदा, सत अन्यसे रख चासता | 
नाहीं कहीं फिर मृत्यु है, नाहीं किसी को दासता ॥ 


चन्द्रशेखर इसी मंत्रका नित्य निरन्तर भनुसन्धान करता हुआ सुखी हुआ। 
इत्यतिशोभनम्‌ | 


आस 0 पाल 


वारणा 
[ लेखक--श्रीमण्डेखर भ्रीजयेन्द्रपुरीजी महाराज ] 


आज हम अच्युतके पाठकोंके सम्मुख धारणाके स्वरूपफा निवेचन करते हैं । 
प्रणायाम्॒ तथा प्रत्याहारके अनन्तर साधकको घाण्णाका अभ्यास करना चाहिए। 
पातखल योगशास्त्रमें धारणाका स्वरूप इस प्रकार कहा गया है--- 
५... दिशवन्धश्रित्तस्य धारणा! (यो० सू० ३-१ ) 
अथ--नाभिचक्रमें, हृद्यकमलमें, मूधस्थानगत ज्योतिममें, नासिकाके अप्रभागमें, 
जिहाके अग्रभाग आदि स्थानोंमें अथवा बाह्य अभीए विपयोंमें चित्तकी बृत्तिको बांध 
देना धारणा है. अथोत्‌ अपने अभीए लक्ष्य निगुंण वा सगुण या अन्य विषयोंमें 
चित्तको स्थिर फरना “धारणा है । 
श्रीमद्भगवद्गीतासं भी श्रीकृष्ण भगवानने जहाँ तहाँ धारणाका स्वरूप घत- 
लाया है, जैसे-- 
'दूवुद्धयस्तदात्मानस्तन्निष्टास्तत्परायणा: । 
गच्छन्त्यपुनराइतिं ज्ञाननि्रतकल्मपाः ॥! ( ५-१७ ) 
अथ--न्रह्म' में है बुद्धिकी बृत्ति जिनकी, ऐसे धारणावाले पुरुषोंका 
नाम 'तदूबुद्धय: है, इस पदसे धारणाका स्वरूप कहा । 'तत्परायणा: इस पदसे 
ध्यानफा स्वरूप कहा। तज्निष्ठा” पदसे समाधिका स्वरूप कहा । क्षाननिधूतक- 
ल्‍्मपा: तथा तदात्मान: पदोंसे जीवन्मुक्तका स्वरूप कहा। गच्छन्त्यपुनरा- 
वृत्तिम! इस वाक्यसे विदेदमुक्तका स्वरूप कहा गया है । 
'शने: शनेरुपरमेदू घुख्या ध्रृतिगृह्दीतया | 
आत्मसंस्थं मनः ऋत्वा न किड्चिदपि विन्तयेत्‌ ॥! ( ६--२५ ) 
अर्थ--चारों तरफ विपयोंमें बिखरी हुई अन्तःकरणकी दृत्तियोंको धीरजसे 
इकट्ठा करे, धीरे धीरे विषयोंसे सनको हटाकर आत्मामें स्थिर करके अन्य छुछ भी 
चिन्ता न करे | यह तभी हो सकता है जब मन आत्मामें संलग्न हो, इसका मूल देतु 
आत्मामें मनकी धारणा ही है । 
'सर्वद्वाराणिए संयम्य सनो हृदि निरुष्य च । 
मूर्ध्याघायात्मनः भ्राणमास्थितो योगधारणाम्‌ ॥ ( ८-१३ ) ; 
अथे--सब इन्द्रियोंकी अपने-अपने विपयोंसे हृठकर, मनका हृदय निरोध 
कर, प्राणायाम द्वारा अपने प्राणोंकी सिरमें चढ़कर आत्माको योगधारणामें 
स्थिर करे । हे 


वृण२ नच्युत हु 


धारणाका विपय 
श्रीमद्भागवतके छ्वितीय स्कन्धमें (अ० १ और २) धारणाके विषयका इस प्रकार 
वर्णन है-- 
नियच्छेद्विपयेभ्यो5क्षान्मनसा वुद्धिसारथिः । 
सनः कममिरात्तिप्तं शुभाथें धारयेद्धिया ॥१९॥ 
अथोत्‌ बुद्धि है सारथी जिसका, ऐसे शरीररूपी रथवाले जीवरूप स्वामी रथीको 
चाहिए कि मनरुपी दृढ़ लगामसे श्रोत्र आदि इन्द्रियहूपी घोड़ोंको शब्द आदि विपय- 
रूपी कुमार्गोंस हटाकर नाना -प्रकारके कर्मोंसे विज्षिप्त मनकी, सत्य-असत्यका विवेक 
करनेवाली बुद्धिसे शुभ अर्थमें, धारणा करे। इस श्ोकसे धारणाके विपय (शुभ) 
का सामान्यतः निर्देश किया गया है । 
अभ्यसेन्मनसा शुद्ध॑ त्रिवृदूत्नह्मात्तरं परम । 
मनो यच्छेज्नितश्वासों त्रह्मवीजमविस्मरन्‌ ॥१७॥ 
श्वास, प्रशास और मनको वश करके मनसे झुद्ध अकार, उकार और मकार 
मात्रावाले परजहा 5» अत्तरका अभ्यास करे | ** इस अचक्षरका नाम त्रह्मवीज है, 
इसको विस्मरण न करे अथात्‌ उसकी निश्वल धारणा करे । इस शछोकसे धारणाका 
विषय <*कार कहा गया है। 
यथा सन्वायते ब्रह्मन्‌ ! धारणा यत्र सम्प्ता। 
याहशी वा हरेदाशु पुरुपत्यमनोमलम | २२ ॥ 
राजा परीक्षित्‌ शुकदेवजीसे कहने लगे--हे अह्मन्‌ ! जिस विषयमें शास्रक्ी 
रीतिसे धारणा सम्मत हो और जिस प्रकार धारणा अच्छी तरह करने योग्य 
हो और जिस धारणासे पुरुषके मसके मल शीघ्र दूर होते हों, उस धारणाको आप 
कृपा करके कहिए । शुकदेवजी कहने लगे-- 
जितासनो जितश्वासों जितसद्गी जितेन्द्रियः । 
स्थूलि भगवतों रूपे मनः सन्धारयेद्धिया ॥ २३॥ 
हे राजन्‌ ! आसनसे आसनको जीतकर, आणायामसे प्राणोंकी जीतकर, 
संगकों जीतकर यानी आसक्ति रहित होकर बुद्धिसे मनको भंगवानके स्थूल- 
रूपमें धारण करे | 
उक्त >होकसे घारणाका विषय विराट पुरुष कहा गया है। अब विराट पुरुषके 
स्वरूपका वर्णन करते हैं-- है 
' पातालसेतस्य हि पादसूल॑ पठन्ति पाष्णिप्रे रसातलम्‌। 
सहातल विश्वस्ुजोइथ गुस्फौ तलातलं थे पुरुषस्य जह्ढे ॥२॥॥ 


आरा १५३ 


है जानुनी सुतल॑ विश्वमूत्तेंरुरढ्वय॑वितल॑चाउत्तल॑च। 
महीतल॑ तज्ञघन पहीपते | तमस्तल॑ नाभिसरों ग्रणन्ति ॥| २७॥ 
डरः स्थल॑ ज्योतिरनीकमस्य श्रीवासहबेद्न वे जनोउस्य । 
सपो ररा्टी विदुरादिपुंसः सत्य॑ तु शीर्पाणि सहस्नशीष्णेः ॥ २८॥ 
हे राजन्‌ ! इस विराट पुरुपका पादतलू पाताछ है। इसके पादके पश्चाद्धाग 
या अप्रभागकी रसातल कहते हैं और विश्वश्नष्ठाके गुर्फ महातल कहे गये हैं । तल 
ओर अतल ये दोनों उसकी जद्दाएँ हैं। विश्वमूतिके दोनों जाठु सुतल हैं । वितल 
ओर अतल दोनों ऊरू हैं । 
हे मद्दीपते ! उस विराट पुरुषका जघन ( कमरका अग्रभाग ) मददीतछ अथोत्‌ 
भूलोक है और आकाशतल इस पुरुपकी नामि है। ज्योतियोंका समूह इस 
पुरुपका उरःस्थल तथा महलेंक ग्रीवा है। जनलोक मुख है | इस आदि पुरुषका 
तपलछोक ललाढ है और सत्यलोक सिर है। यहाँ पातालादि भगवतपादमूलत्वादिका 
विधान उपासनाके लिए है। एवं च इस प्रसंगमें पाताल आदि चतुदशभुवनात्मक 
विश्व विराट पुरुषका धारण कहा गया है-- 
स॒सर्वधीवृत्त्यलुभूतसव आत्मा यथा स्वप्नजनेक्षितैकः । 
त॑ सत्यमानन्दनिधि भजेत नाउनन्‍्यत्र सम्जेयत आत्मनाइतः ॥ ३९५ ॥ 
हे राजन ! वह बिराद पुरुष द्वी सम्पूर्ण बुद्धिद्ृत्तियोंके छरा सबका अलुभव 
फरता है । जैसे स्वप्नका द्रष्टा एक ही है यानी जिसको स्वप्न हो रहा है, वही 
एक स्वप्तका द्रष्ठा है अन्य जीवॉमें केवल द्रप्टत्बकी कर्पनामात्र है, वेसे 
ही जाग्रतमें भी केवल एक ही द्र॒ष्टा है अन्य द्र॒ष्टाओंकी केषल कत्पना ही 
है। उस सत्य आनन्दुनिधिका दी भजन करना चाहिए। अन्य विषयोमें 
आसक्ति नहीं करनी चाहिए, क्योंकि विपयोंगें आसक्ति करनेसे आत्माका 
पतन होता है | 


विराइधारणकी महिमा 


एवं पुरा धारणयात्मयोनिनेष्टां स्ववतिं प्रत्यवरुद्य तुष्ठात्‌ । 
तथा सस्जेंदममोघदष्टियंथाप्ययात्‌ म्रागू व्यवसायबुद्धि: ॥ (२१) 
शुकदेवजी फद्दते हें--हे राजन्‌, इस प्रकारसे यह विराट पुरुषकी धारणा 

खष्टिके आदियें प्रजापतिने की थी। इस घारणाके प्रतापसे ही प्रजापतिने अन्त- 
रात्माको सन्‍्तुष्ट करके नष्ट स्टृतिकों पुनः प्राप्त किया और पूरे सष्टिमें जैसा 
सष्टिक्म था, उसके स्मरण द्वारा जिस प्रकार प्रठ्यसे प्रथम स्ष्टिकी रचना तथा 
क्रम आदिका निम्चय किया था, ठीक उसी तरद इस जगतूकी रचना फी और 

२० 


४५४ प्ण्युत 


अमोधदष्टिपनैकी प्राप्ति की; अतः इस धारणाकी बड़ी महिसा है। प्रत्यक्ष 
घ शीघ्र फलको देनेवाली यह विरादकी धारणा है। दे राजन्‌ ! खान, पान, ऐश, 
आराम आदि विपयोंका जो यह बुद्धि मिथ्या व विफल नामोंके द्वारा ध्यान करती 
है, सो ठीक नहीं है। यह तो केवल शब्द-तक्षका मांगे है। उस मायामय विषय 
जालमें परिभ्रमण करमेवाली वासनामें मोहित हुआ पुरुष सब प्रकारके पुरुषार्थोंसे 
अष्ट हो जाता है। किसी भी अर्थकी सिद्धि नहीं कर सकता । अतः विवेकी 
विद्वानकों चाहिए कि अनात्मशब्दोंसे जितने अर्थ भासित होते हैं, उनमें अग्रमत्त 
होवे, सावधान होत्रे और इस विराट पुरुषक्री घारणाका निश्चय करे | भोगविलासकी 
सामग्रीके सम्पादनके लिए व्यथ यत्न न करे। शरीरका भोग तो प्रारव्धके वलसें 
सिद्ध ही है। जैसे दुःख प्रयनफे विना वलात्‌ शाप्त द्ोता है, वेसे ही 
प्राव्य सुखभोग भी यत्नके बिना प्राप्त होता है। संसारी प्रयत्न करनेमें 
शरीर, सन और वाणी के परिश्रमकी समीक्षा करे | शरीरके योगक्तेमकी चिन्तान 
करे, क्‍्योंकि:--- 
सत्यां क्षिती कि. कशिपोः प्रयासे- 
घोहौ स्वसिद्धे छुपवहणेः किम्‌। 
सत्यजली कि. पुरुधान्नपात्या 
दिगूवस्कलादी सति कि हुकूले: ॥ (२४) 


चीराणि कि पथि न सन्ति दिशन्ति भिक्तां 
नेबादिपपाः परभ्नतः सरितोष्प्यशुष्यन्‌ । 
रुद्धा गुहा किमजितो&वति नोपसन्नान्‌ 
कस्मादू भजन्ति कवयो धनदु्म॑दान्धान ॥ (२।५) 


बड़ी लम्बी-चौड़ी प्रथ्वीके विद्यमान रहते शब्याके लिए प्रयत्न करना व्यर्थ 
है। तकिया छगानेके लिए जब स्वतःसिद्ध हाथ है ही तब फिर उपबहण॒का 
( तकियाका ) प्रयोजन ही क्या है । अन्न खाने और पानी पीने के लिए परमेश्वरनमे 
हाथोंकी अजलि बना दी है, फिर अनेक प्रकारके पात्रोंकी क्या जरूरत है! 
दिशा, वस्कलादि वस्त्र जब मौजूद हैं, तब फिर अन्य चस्त्रोंमे क्या मतलब है? 
यदि अन्य घस्त्र भी अपेक्षित हों, तो इधर-उधर मागोंमें फटे-पुराने वस्त्र पढ़े रहते 
हैं, उनसे ही शीतनिवारण कर सकते हैं | मिक्षा सर्वत्र मिल सकती है। अन्ततः 
परोपकारी दृक्ष आदि पुष्प, फल आदि सिक्षा क्या नहीं दे सकते ९ क्या नदियाँ सूख 
गई हैं । निवासके लिए पर्व॑तोंकी गुफाएँ क्या बन्द हो गई हैं ९ क्‍या सर्वेश्वर अपने 
भक्तोंकी रक्षा नहीं करते १ विवेकी विद्वान क्‍यों धनके दुमदसे मदान्ध पुरुषोंकी . 
शरण हेते हैं! अथोत्‌ अमोष महिमशाली सवोन्तयोमीकी धारणाको क्यों नहीं करते ! 


घांरणा १५६ 
श्रीशुकदेवजीने किसी एकदेशीके मतसे धारणाके विपयका वर्खन राजा 
परीक्षित्से इस प्रकार भागवतके दूसरे स्कन्धमें किया है-- 


फेचित्‌ स्वदेहान्तहदयावकारो 
प्रादेशमात्र पुरुष बसन्तम्‌ | 
चतुमुज॑ कखरयाहशह- 
गदाधर धारणया स्मरन्ति ॥ (२८) 
प्रसननवक्त्र नलिनायतेक्षर्ण 
कदम्बकिशस्कपिशड्ववाससम्‌ । 
लसन्महारतहिरण्मयाद्वद॑ 
स्फुरन्महारत्नकिरीटकुएडलम ॥ 
उन्निदहवपतुजकणकालये 
थोगेश्वरास्थापितपादपह्म । 
श्रीलक्ष्मण॑ कौस्तुभरत्नकन्ध- 
मम्लानलक्ष्न्या चनमालया5ब्वितम्‌ ॥| (२१०) 
विभूषित॑ मेखलयाऊुलीयकै- 
मंहाधनेनृपुरकह्ठणादिमिः । 
ल्िग्धामलाकुष्यितनीलकुन्तलै- 
विरोचमानाननहासपेशलम्‌ ॥ (२॥११) 
अद्दीनलीलाहसितच्णेद्डसद- 
॒ भभइसंसूचितभूयनुपहम । 
!क्षेत चिन्तामयमेनमी श्वर॑ 
यावन्मनोधारणयाधवतिएते ॥ (२।१२) 
एकेकशो5ड्भानि धियानुभावयेत्त्‌ 
पदादि यावद्धसित गदाशृतः । 
जित॑ जितं स्थानमपोद्य थारयत्‌ 
पर॑ पर शुद्धर्यात घीयंथा यथा ॥ (२१३) 
यात्रत्ष जायेत परावरे5स्मिन्‌ 
विश्वेश्वरे द्रष्टरे भक्तियोगः । 
तावत्स्थवीय: पुरुपस्य रूप॑ 
क्रियाबसाने प्रयतः स्मरेत ॥ (२१३) 


है राजन, कोई-फोई छोग स्वदेहके भीतर हृंदयकाशमें रहनेवाले अदिशमात्र 
( श्रक्कुछ और तजनीको फैलानेस जितना प्रदेश होता है, उतने बढ़े ) चतुभुज शहू- 


१५४६ मंच्युंत 

चक्रभादा-पद्मधारी पुरुषका धारणासे स्मरण करते हैं। बह पुंरुष है कैंसी-+ 
प्रसन्न मुख है, कमछपत्रके तुल्य बड़े-बड़े उसके नेत्र हैं, केसरके समान पीछे वस् 
पहने हैं, चमचमाते महारत्नजटित सुव्शमय वाजुबन्द, सुन्दर उच्ज्यल बड़े-बड़े 
रत्युक्त किरीट और छुण्डल जिनके अंगोंमें शोमित है, योगाभ्याससे विकसित 
अपने हृदय-क्मछ की कर्शिकारूपी आलयमें योगेश्वर जिनके पादपह्ववकों धारण 
करते हैं, श्रीके सहित श्रगुलताके चिह्वाले, कौस्तुम रल्नोंकी मालाकों गलेमें 
धारण किये हुए, और कभी भी न कुम्हलानेवाली वनमाला ( पश्चरद्ी पुष्पोंकी 
माला ) से सुशोभित, मेंखला वेशकीमतो अह्ुुलीयक, नूपुर, कह्कणादि 
भूषणोंसे विभूषित, स्निग्य, निर्मेत तथा कुच्चित नीलकेशोंसे अत्यन्त शोभायमान 
सुन्दर मुखवाले, उदारलीलासहित, मन्द-मन्द्हासयुक्त इक्षणस सुशोभित भौंहोंकी 
चेष्टासे सूचित किया है अत्यन्त अनुप्रह जिन्होंने, जबतक मन धारणामें टिक सके, 
तबतक ऐसे चिन्तामय ( मनोमय ) इश्वरका ध्यान करे। गदाधारी भगवानके 
चरणुोसे लेकर मुसकानयुक्त मुखपर्यन्त प्रत्येक अड्रोंका अन्तःकरणुसे ध्यान करे, 
जिस-जिस अछ्में धारणासे मन टिक जाय, उस-उस विजित अड्जको छोड़कर 
अगले-अगले भज्ञमें अपने मनको स्थिर करे साधक जैसे-जैसे सनको भगवानके 
अज्डोंमें धारणा द्वारा स्थिर करेगा वैसे-वैसे उसकी बुद्धि शुद्ध होगी। त्रह्मा, विष्णु, 
महेश अथवा विराट्‌ हिरण्यगर्भ ईश्वर है. न्‍्यून जिससे ऐसे निग्गुण त्रह्मका नाम 
परावर है, इस निगुण परावर विश्वेश्वरमें जबतक भक्तियोग ( परम प्रेम ) पैदा न हो, 
तबतक नित्य नेसित्तिक आवश्यक क्रियाओंके अन्तमें इस स्थुरू पुरुषके स्वरूपका 
पवित्र होकर प्रयत्नपूवंक स्मरण करे। और जब सवान्तर्यामी निर्गुण परबह्ममें 
भक्तियोग पैदा हो जाय याने निर्गुण त्ह्ममें चित्त रमने लग जाय तब चिन्मात्न 
निगुण अह्मकी धारणा करे। निर्गुण अद्वैतविषयक धारणाका प्रतिपादन भी 
भागवतके दूसरे स्कन्धके श्य अध्यायमें किया है--- 


भनः स्वबुद्धाउमलया नियम्य 
,,... ,केत्रक्ञ एतां निनयेत्तमात्मति। 
श्ात्मानमात्मन्यवरुद्ध॒ धीरो 

लब्धोपशान्तिविरसेत ऋत्यात्‌॥ (२१६) 


. मे यत्र कालोडनिमिषां परः प्रशु: 
। छुतों नु देवा जंगतां य इशिरे | 
मे यत्न, सत्व॑ ने रजस्तम्श्चय.. 
न वै विकारों न महान प्रधानम्‌ । (२१७) 


धोरतणा 


2] प७७ 


पर॑ पद वैष्णवमामनन्ति, ह 
तदूयन्नेति नेतीत्यतदुत्सिर्क्षवः । 
विद्धृज्य दोरात्यमनन्यसोहदा 
हृदोपगुल्याहप्द॑ पे. पढ़े ॥ (२॥१८) 
विवेकी धीर पुरुषकी चाहिए कि मल-विक्तेपरहितं शुद्ध घुद्धसि मनको नियमित 
बनाकर इस अपनी बुद्धिको क्षेत्रज्ञ ( अन्तःकरणादिरूप क्षेत्रके द्रष्टा ) में लीन करे । 
उस साक्षी त्वस्पदके लक्ष्य प्रत्यगात्माकी तत्‌ू पदलक्ष्य॑ मह्मसे अभिन्न निश्चय करे, 
इस प्रकार अहं ब्मास्मि! अपरोज्ष निश्चय द्वारा शान्तिका लाभ करके कत्तंव्यबुद्धिको 
त्यागकर विरामको प्राप्त हो। जिस अपने स्वरूपकों पाकर यह जीब संसारसे 
बिरामकों प्राप्त होता है, उस स्वरूपका वर्णन शुकदेवजी करते हैं--जिसको बड़े बड़े 
इन्द्रादि देवताओंको भी मारनेवाला कार स्पश नहीं कर सकता है। मण्डलाधिपति 
देवताओंकी तो वहां गति कहांसे हो सकती है, न वहाँ सत्त, रज और तमका सम्पर्क 
है न उसमें कोई विकार ( ज्ञानेन्द्रिय, कर्मेन्ट्रिय सूट्ष्मभूत व मन ) है, न महत्तत्त्व है, 
न श्रधान है और "िति नेति' इत्यादि श्रति प्रमाणसे अनात्मवस्तुकी उपेक्षा करनेका 
स्वभाव है जिन महाजुभावोंका, ऐसे महात्मा छोग उस तत्त्वकों सवश्रेष्ठपद्‌ या 
प्णावपद कहते हैं। दौराल्य भेदबुद्धिकों त्याग करके परमपूज्य सवोन्तर्यामीका 
स्मरण हृदयसे पदपदमें करते हुए प्रत्यगभिन्न शरद्ममावका अनुभव करते हैं। ये 
महाभुभाव ही सबके सुहृद हैं । 
और योगतत्त्वोपनिपदूमें घारणाके विपंय पृथ्वी आदि पांच तत्व कहे गये है--* 
भूमिरापोंउनलो वायुराकाशश्ेति पर्चकम्‌। 
येपु पच्चंपु देवानां धारणा पश्चधोच्यते ॥ ८४॥ 
प्रथिवी, जल, अप्नि, वायु और आकाश ये पांच भूत हैं। इन पांच महाभूतोंमें 
पांच देवताओंकी धारणा पांच प्रकारसे कही गई है । 
पादादिजानुपयन्त॑ पृथिवीस्थानमुच्यते | 
पृथिवी चतुरत्ष॑ च पीतवर्ण लब॒णकम ॥ ८५॥ 
पार्थिवे चायुमारोप्य लकारेण समन्वितम्‌। 
ध्याय॑श्रतुभजाकारं चतुवेक्त' हिरिस्मयम्‌ ॥ ८६३ ॥ 
ध्यारयेत्‌ पश्चघंटिकाः प्थिवीजयमाप्लुयात्‌ । 
हु प्रथिवीयोगतों स्त्युनं भवेदत्य योगिनः ॥ ८७॥ 
पैरके अंगूठेसे लेकर घुटने तक प्रथिवीका स्थान कहा गया है। थिवीकां 
आकार समरस घार कोनेवाला है । प्थिवीका वर्ण पीला है, ल॑! बीज है। 9थिवी 
तत्तमें ्राणवायुको स्थिर करके ल॑! बीजके सहित चार भुजावाढे चतुमुंख ज्योतिमय 


३५७ श्युंत 


बक्माजीकी मूत्तिका ध्यान करता हुआ पाँच घड़ी पर्यन्त प्रथिवीतत््वकी यदि धांरणो 
करे, तो प्रधिवीतत्तको साथक जीत लेता है प्रथ्वीतत्तके वशमें हो जानेसे साधककी 
प्थिवीके सम्वन्धसे रृत्यु नहीं होती है । 

आजानोः पाथुपयन्तमपां स्थान अकरीक्तितम । 

अपो5धचन्द्र शु् च व॑ बीज॑ परिकीत्तितम्‌ ॥ ८८॥ 

वासणे वायुमारोप्य वकारेण समन्वितम्‌। 

स्मरज्नारायण॑ देव॑ चतुवोहु किरीटिनम ॥ ८९ ॥ 

शु:रफटिकसंकाशं॑ पीतवाससमच्युत्तम । 

धारयेत्‌ पश्च घटिका: स्वपापैः प्रमुच्यते॥| ५९०॥ 

ततों जलाइय नात्ति जले सृत्युन विद्यते ! 


घुटनोंसे लेकर गुदापयेन्त जलतत्त्वका स्थान कहा गया है। जलका आकार 
अधचन्द्रके समान है, वर्ण शुक्ष है और 'ब! धीज कहा गया है। जलतत्त्वमें + 
प्राण वायुकों स्थिर करके व वीजके सहित चार भुजावाले किरीट और पीतबद्- 
वाले शुद्ध स्फटिकके तुल्य अच्युत नारायण देवकी पाँच घड़ी तक धारणा 
करे, तो साधक सब पापोंसे मुक्त होता है और जलतत्त्वके वशमें हो जानेसे जरुसे 
भय नहीं रहता है और साधककी जछूसे झुत्यु नहीं होती है । 
आपायोहेदयान्व॑ च वहिस्थान प्रक्नीतितमू ॥ ९१॥ 
वहिखिकोण रक्त व रेफाक्षरसमुद्भवम्‌ | 
वहीं चानिलमारोप्य रेफाज्रसमुन्ज्बलम्‌ू ॥ ९१॥ 
त्रियक्ष बरदं रुद्र तरुणादित्यसन्रिभम्‌। 
भस्मोद्ूलितसवो.. सुप्रसन्नमनुस्मरन्‌ ॥ ९३॥ 
धारयेत्‌ पश्च घटिका चहिनाइसौ न द्धते | 
न दह्मते शरीर व श्रविष्टस्थामिकुण्डके ॥ ९४॥ 
गुदासे लेकर हृदयपयन्त अप्निका स्थान कहा गया है। अप्रिका आकार 
त्रिकोश है, वर्ण रक्त है और 'रं बीज है। श्रप्नित्तवमें प्राणवायुकों त्थिर करके श्रथीत 
मतको स्थिर करके 'र! वीजके सहित त्रिनेत्र, वरदाता, मध्याह सूर्यके तुल्य सम्पूर्ण 
अंगोमें भत्म घारण किये हुए अप्नितत्वको पाँच घड़ी पर्यन्त यदि धारण करे तो साधक 
घहिसे नहीं जलता है, अप्रि उसको नहीं जलातो है। इच्छापूर्वक अप्रिमरडहसें 
प्रवेश करनेपर भी इस साधकके शरीरको अ्रप्नि नहीं जलाती है । 


धर हक जिस वस्तुमें , सन स्थिर होता है” उस उस वस्तुमें शरण भी स्थिर होता है? यह 
मे हैं, इसलिए प्थिवीतत्वमें मन स्थिर करनेपर पृंथिवीतत्त्वमें प्राण भी स्थिर हो जायगा। 


चारणा १५९ 


आरदयादूश्रुवोमध्ये वायुस्था्न पकीतितम्‌ । 
वायुः पटकोणर्क कृष्ण यकाराक्रभासुरम्‌ ॥९०॥ 
मारुतं सझतां स्थाने यकाराक्षरभासुरम | 
धारयेत्तत्र सर्वकज्षमीश्वर विश्वतोमुखम ॥९क्षा 
धारयेत्‌ पथ्च घटिका वायुवद्‌ व्योमगो भवेत्‌ । 
मरणं न्ञ तु वायोस्तु भय भवति योगिनः ॥९ण॥। 
हृदयसे लेकर भ्रूमध्यपयन्त वायुका स्थान कहा गया है। वायुका आकार 
पटकोण है, कृष्ण व० है और “य॑” बीज है। वायुतत्त्वमें प्राणको स्थिर करे, प्रकाशमान 
वोजके सहित सवतोमुख सवज्ञ इश्वरकी वायुतत्त्वममं पाँच घड़ीपयन्त यदि धारणा 
करे, तो साधक वायुकी तरह आकाशमें अग्रतिहत गतिबाला होता है, इस योगीको 
वायुसे भय नहीं होता है एवं वायुसे नहीं मरता है । 


आश्रूमध्यात्त मूधान्तमाकाशस्थानमुच्यते । 

व्योसवृत्त च धूम्र॑ च हकाराक्षरभासुरम्‌ [९८॥ 

आकाशे वायुमारोप्य हकारोपरि शह्टरम्‌। 

विन्दुरूपं महादेव व्योमाकार॑ सदाशिवम्‌ ॥॥९९॥ 

शुद्धस्फटिकसझ्ाशं. धघृतवालेन्दुमोलिनम्‌ | 

पश्चवऋ्युत॑ सौम्य॑ दशवाहुं त्रिलोचनम्‌ ॥१००॥ 

सवोयुधैध्ृताकारं. सर्वेभूषणभूषितम्‌ । 

उमाधदेहँ वरदं. सवेकारणकारणम्‌ ॥१०१॥ 

आकाशधारणात्तस्य खेचरत्व॑_भव्रेद्‌ धुधम्‌ | 

यत्न कुनत्न स्थितों वाउपि सुखमत्यन्तमश्नुते ॥१०२॥ 

श्रमध्यस लेकर मूधोपयन्त आकाशका स्थान कहा गया है। आकाशका 
आकार गोल है, रंग धूमके समान है. और हैँ वीज है । आकाशतत्त्वमें प्राणवायुको 
स्थिर करके हाँ वीजाच्रके ऊपर कल्याण करनेवाले अखण्ड मण्डलाकार गगनाकार 
स्फटिकके तुल्य वाल्चन्द्रमाकों सिरमें धारण किये हुए पाँच मुखवाले 

सुर दश भुजा तथा तीन नेत्रवाले सम्पूग आयुर्धोंको धारण किये हुए सबं- 
भूपणोंसे भूषित उमा भगवती प्रकृति है आधो देह जिनकी, ऐसे चरदाता सब 
कारणोंके कारण सदाशिव महादेवके सहित आकाश' तत्वकी धारणा करे। 
इस आकाश तत्वकी घारणासे साधककी आकाशमें अग्रतिहत गति द्वोती है, 
यह भुव सत्य है । जहाँ कहीं भी यह रहे वहाँ ही अत्यन्त सुखका भागी होता है । 

एवं च धारणा: पच्च छुयौद्‌ योगी विचच्षणः । 

ततो दृढ्शरीरः स्यात्‌ सत्युस्तस्थ न विद्यते ॥१०३॥ 


प्रहण) प्रलयेनापि $$ न सीदति महामतिः ॥१०३॥ 
इस प्रकार पूर्वोक्त रीतिसे प्रथिवी आदि पॉच तत्त्वोंमें धारणाको विचक्षण 
थोगी करे | इन धारणाओंके प्रभावसे योगीका शरीर दृढ़ दो जाता है । उस योगीकी 
सृत्यु नहीं होती । त्रद्माकी आयु समाप्त हो जानेपर जो यावत््‌ श्रद्माएडका प्राइतिक 
प्रढय द्ोता है । उसमें भी यह महाविद्वान्‌ योगी ढुःखी नहीं होता है । 
अमृतनादोपनिपदूमें धारणाका स्वरूप इस प्रकार वर्णित है-- 
मनः सट्ट|स्पक॑ ध्यात्वा संत्तिप्यात्मनि चुद्धिमास्‌। 
धारयित्वा तथात्मान॑ धारणा परिकीततिता ॥ १५॥ 
अथात्‌ मन आदि प्रपअ्चकों सद्भृत्पमात्र चिन्तन करके सद्धस्पकों आत्माका 
बिवत होनेसे आत्मामें विलीन करे तथा 'झुद्धात्मा ही केबल हैं. और कुछ नहीं है, 
ऐसा जो आत्म-विपयक निश्चय है इसका नाम सिद्धान्तमें धारणा कहा गया है। 
और तेजोविन्दूपनिपतमें भी धारणाके स्वरूपका वर्णन है-- 
यघ्र यत्र मनो याति अद्मणस्तत्र दरशनात्‌ | 
मनसा धारण चैव धारणा सा परा सता ॥ १३५ ॥ 
जहाँ जहाँ मन जावे वहाँ वहाँ तद्मदष्टि करे, इस प्रकार जो मनकी स्थिति 
इसका नाम परा धारणा है । 
ओर ।त्रिशिखी त्राह्मणोपनिपद्में--आतन्तरतत्तमें चित्तकी निश्चलता धारणा 
कही गई है-- 
चित्तस्य निश्चलीभावों धारणा धारण॑ विदु:॥ ३१ ॥ 
योगचूड़ामणि उपनिपदू्में धारणाका इस प्रकार कथन है-- 
प्राणायामह्विपद्केन प्रत्याह्रः प्रकीतितः । 
प्रत्याहारह्ििषटकेन जायते धारणा शुमा ॥१११॥ 
पूरक, कुम्मक् और रेचक इन तीनोंका नाप्त एक श्राणायास है, ऐसे १२ 
प्राणायामोंका नाम एक प्रत्याहार कहा गया है, ऐसे बारह भ्रत्याहार अथात्‌ एक 
सो चौआलीस प्राणायामोंसे एक धारणा होती है । 
ओर शारणिडल्योपनिपतमें घारणाका स्वरूप इस प्रकार कहा गया है--- 
अथ धारणा. सा त्रिविधा आत्मनि मनोधारणम्‌, दहराकारे वाह्याक्शधारणम्‌ , 
प्थिव्यपूतेजोबाय्वाकाशेपु पशथ्चमूर्तिघारणं चेति ॥ ९॥ 





* अलय चार हैं--नित्य, नेमित्तिक, आ्राकृतिक और महाग्रल्य। अस्मदादिसषुप्त 
निद्य अल्य है। बह्माकी सुपुप्ति नैभित्तिक प्रठ्य है और अह्याकी आयु समाप्त होनेपर जो 
ब्रह्माण्डका प्रतय है. वह आकृतिक प्रल्य है। बहासाक्षात्तारसे दोनेवाला अज्ञान तत्कावेका 
लय महाप्रत्य है। . - . - 2 8 7 


घारणा १११ 


अब धारणाके स्वरूपको कहते हैं--धारणा तीन प्रकार॒की है--१-आत्मामें मनकी 
धारणा करना, २-शरीरके भीतर हृदयकमलगत जो दहराक्राश (सूक्ष्म चिदाकाश) 
है, उस प्रत्यगात्मरूप चिदाकाशमें बाह्य भौतिकाकाशक्े अध्यस्तरूपसे निश्चयकी 
धारणा करना और ३-प्ृथिबीतत्वमें चतुमुंख ज्याकी, जलवस््वमें चतुमुख 
नारायशकी, अ्रग्नितत्वमें जिनेत्र रुद्रकी, वायुतत्त्वमें विराद्‌ पुरुपकी और 
आकाशतत्त्वमें निगुण गगनाकार महादेव सदाशिवकी अथवा सगुण इश्वरकी 
धारणा करे। यह पाँच भूतोंमें पंचमृत्तिकी धारणा योगतत्त्वोपनिषत्‌ (८४) के 
अनुसार लिखी गई है । 

और जावालदरशेनमें (खए्ड ८) धारणाका स्वरूप और विपय इस प्रकार कहा 
गया हैं--- 

अथातः सम्प्रवक्ष्यामि धारणा: पश्च सुब्रत | । 
देहमध्यगते व्योप्नि वाह्माकाशन्तु धारयेत्‌॥ १॥ 
प्राणे बाग्ानिर्ठ_तद्गत्‌ ज्यलने चास्निमौदरे। 
तोय॑ तोयांशके भूमि भूमिमागे महामुने | ॥ २॥ 
दयवरलकाराख्यं मन्त्रमुधारयेत्‌ क्रमात्‌। 
धारणैपा परा प्रोक्ता स्वपापविशोधिनी ॥ ३ ॥ 

(के ) अर्थात्‌ महायोगी दत्तात्रेय महाराज साइक्रति सुनिकों उपदेश करते 
हिं--है उत्तम अतवाले मुनिमी ! अब में आपसे पाँच प्रकारसे धारणाका स्वरूप 
बाद्ता हँ--गुमुक्ष॒ साववानचित्त होकर अपने देहमें जो आकाशका अंश है, 
उसमें बाह्मकाशकी धारणा करे अथोत्‌ देहगत आकाशके अंशकों वाह्याकाशमें 
मिला दे, वाह्याकाशस अभिन्न सममें। और देहमें प्राणरूप जो वायुका अंश है 
उसको बाह्य घायुस अभिन्न सममे, वाह्य वायुमें मिला दे और अग्निके अंशको 
वाह अग्नि मिला दे--वाह्य अग्निसि अमिन्न निश्चय करे तथा जलके अंशको 
ब्राद्य जलमें मिला दे शअरथीत्‌ बाह्य जलसे अभिन्न चिन्तन करे। ओर हं य॑ व॑ 
र॑ ल॑ इन मन्त्रोंका ऋमसे उच्चारण करे। इसी तरह सूक्ष्म देहके आकाशादि 
भागोंकों भी घाह्म आकाशादिमें मिला दे अथोत्‌ आकाशादिसे अमिन्न निश्चय 
करे । यद्द सत्र पापोंसे मुक्त करनेवाली परा धारणा कही गई है । 

जान्वन्त॑ प्रथिवी छंशो ध्वपां पाय्वन्तमुच्यते | 

हृदयान्तस्तथाग्न्यंशो भ्रूमध्यान्तो5निलांशक: ॥४॥ 

शआकाशांशस्तथा प्राज्षः मूर्घाशः परिकीर्तितः । 

त्रद्माणं प्रथिवीभागे विप्णुं वोयांशके तथा ॥५॥ 

अग्न्यंशो च तथेशानमीश्वर॑चानिरांशके । 

आकाशांशे महाग्राक्षः धारयेत्त सदाशिवम्‌॥क्ष। 
२१ 


१६२ श्च्युत्त 


अथवा *हे भहाबुद्धिमाव्‌ साढकृते । देहमें घुटने पयन्त प्थिवीका अंश है 
और घुटनेसे लेकर गुदापयन्त जलका भाग है । शुदासे लेकर हृदयपर्यन्त अग्निका 
अंश है और हृदयसे छेकर भ्रुक्ुटिके मध्यपर्यन्त वायुका अँश है ओर भ्रकुदिसे 
ऊपर बह्मरन्ध पर्यन्त आकाशका भाग है । प्रथिवीके भागमें त्रह्माजीकी धारणा 
करे, जलके अंशमें विष्णुकी धारणा करे, अग्निके अंशमें महेश्वरकी धारणा करे 
बायुके भागमें ईश्वरक्ी धारणा करे और आकाशमें शुद्ध चिद्रप सदाशिव की 
घारणा करे | 
अथवा तब वक्ष्यामि धारणा मुनिपुन्ञव | । 
पुरुष स्वेशास्तारं वोधानन्दमर्य॑शिवम्‌ ॥७॥ 
धारयेद्‌ बुद्धिमान्‌ नित्य॑ स्वपापविशुद्धये । 
अथवा हे भुनिश्रेष्ठ | अब में तुम्हारे लिए सर्वोत्तम धारणाकों कहता हूँ-- 
श्रवण करो, बुद्धिमान जिज्ञासुको चाहिए कि सब पापोंकी विशुद्धिके लिए रवदेह- 
साज्ञी प्रत्यगात्मामें सवोन्‍्तयोमी चिदानन्दस्वरूप शिवक्री धारणा करे अथोत्‌ 
शिवको साज्ी प्रत्यगात्मासे अभिन्न समझे । 
ब्रह्मादिकायरूपाणि स्त्रे से संहत्य कारणे ॥८॥ 
सर्वकारणमव्यक्तमनिरूप्यमचेतनम्‌ । 
साक्षादात्मनि सम्पूर्ण घारयेत्‌ ग्रणवेन तु॥ 
अथवा ब्रह्म आदि निखिल कार्यप्रपथ्वका अपने-अपने कारणमें लय. करके 
सर्वेकारण अनिबंचनीय अव्यक्त जड़ मायाकों साक्षादात्मामें धारण करे अर्थात 
निखिल मायादि प्रपच्चको साक्षी आत्मामें कल्पित समझे | 
इन्द्रियाणिं समाहत्य मनसात्मनि योजयेत्‌ ॥९॥ 
अथवा इन्द्रिय तथा शब्दादि विपयरूप निखिल प्रपथ्चवका सनसे आशत्मामें 
लयचिन्तन करे | 





दु।खका गौरव 
( छेसक--भिंसिपल पं० अ्रीचण्डीप्रसाद शुक्ह॒जी ) 


इस संसारमें यदि दुःख न होता, तो कोई भी मनुष्य शात्रकी जिज्ञासा 
न करता अथांत्‌ श्रीगुरुदेबके शरणागत होकर अद्वैत ब्रह्ममें वेदान्तवाक्योंका 
तात्ययनिणेयरूप श्रवण न करता। और चित्तकी शुद्धिके लिए नित्य-मैमित्तिक 
श्रौत और स्मार्त कर्मोका अनुष्ठान तथा उसकी एकाग्रताके लिए भगवदुपासना भी 
ने करता। दुःखके रहनेपर भी यदि वह हेय न होता, अथीत्‌ सुखके समान 
प्रिय होता तथा प्रिय न होनेपर भी यदि उसकी निवृत्ति नहीं हो सकती, 
अथीत्‌ दुःख नित्य होता या अनित्य होनेपर भी उसकी निवृत्तिका कोई 
उपाय ही नहीं होता अथवा शाह्म्रतिगय उपाय उसका निवतक न होता या 
शास्त्रप्तिपाद उपायके होनेपर यदि उससे अन्य कोई सरहू उपाय उसका 
निवर्तक होता, तो फिर श्री गुरुदेवके चरणकमछकी शरण लेनेकी किसीको 
आवश्यकता न पड़ती | परन्तु ऐसी बात नहीं है, दुःख हें और थे एक-दो 
नहीं, किन्तु अनन्त हैं। सामान्यरूपसे दुःखकी तीन राशियाँ हैं अर्थात्‌ सभी 
दुःख तीन भागोंमें विभक्त हँ--आध्यात्मिक, आधिभौतिक और आधिदेविक | 
शारीर और मानस भेदसे आध्यात्मिक दुःख दो प्रकारके हैं--ज्वर, शिरोवेदना 
आदि थारीर दुःख हैं और काम, क्रोध आदि मानस दुःख हैं। शरीरके 
भीतरी निमित्तोंसे साध्य होनेके कारण ये सभी आध्यात्मिक कहे जाते हैं। चोर, 
डाकू, व्याप्र, विच्छू, सर्प आदिंके द्वारा जो दुःख उसन्न होते हैं वे आधि- 
भौतिक दुःख कहे गये हैँ. और अतिद्ृष्टि, अनाइप्टि, अमि और वायु क्वरा 
जो दुःख उसस्न होते हैं, वे आधिदेविक हैं । 

दुःख सुखके तुल्य प्रिय नहीं हैं। वे सभी रजोगुणके परिणाम और अन्तः- 
करणके धर्म हें। उनसे आत्माका एक प्रतिकूल सम्बन्ध होता है, इसीसे उनकी 
निवृत्तिके लिए पुरुष सदा शासजिज्ञासामें प्रयत्शील रहता है | इन दुःखोंसे छुट- 
कारा पानेके लिए ही वह अध्यामशाखका--बेदान्तका--अ्रवण, मनन और निदि- 
ध्यासन करता है, क्योंकि शास्तरप्रतिपाद्य उपायसे-- श्रवण, मनन और निद्ध्यासन- 
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से--उत्पन्न आत्मसाक्षात्कारसे अन्य उपाय दुःखनिवर्तक नहीं है। इसीसे 

उनकी निवृत्तिके लिए प्रत्येक पुरुष शाखकी जिज्ञासा करता है । 
इस संसारमें काम--छौकिक सुख--और अथ-हऋ्न्य--ये दो ही 
पुरुषार्थ हैं--ऐसा माननेवाल्ा चार्वोक प्रश्न करता है कि दुःखोंकी निदृत्ति ही पुरुपार्थ 
है, किन्तु अध्यात्मशास््रतिपाथ उपायसे अन्य उपाय भी उनके निवर्त्तंक हैं | 
जैसे मनोज्ञ बनिता, पेय, भोज्य, गन्ध, दृत्य, गीत आदिके उपभोगसे मानस 
दु/ःखकी--इच्छा आदि की--निवृत्ति हो सकती है। यद्यपि मनोज्ञवनिता आदि 
सुखविशेषके जनक हैं, तो भी सुखोपभोग होनेपर उसकी इच्छा (काम ) 
स्वयं निवृत्त हो जाती है, अतः काम (लौकिक सुख) और उसके साधक उपकरणके 
सम्पादक अथ ( धन ) ये दो ही पुरुषाथ हैं। और इच्छाके प्रतिघात होनेपर 
भी क्रोध होता है। जब पुष्कर सुख सामग्रीका सम्पादक धन होता है, तब 
इच्छाके चरिताथ होनेसे उसके प्रतिघातसे होनेवाढे क्रोष, ईप्यी, भय आदि 
दुःख उत्न्न ही नहीं होते तथा शारीर दुःखकी--ज्वर, शिरोवेद्‌ना आदिकी-- 
' निवृत्तिके लिए वैद्यररोंसे उपद्ष्ट औपधप्रयोग चिकित्साशास्में अनेक भरे पढ़े हें, 
उनके सेवनसे ज्वरादि रोग अवश्य ही उच्छिन्न हो सकते हैं | तथा आधिभौतिक 
दुःखकी निवृत्तिके लिए अनेक उपाय हैं, जैसे नीतिशार्ममें कुशलता और निर्वाध 
देशमें आवास आदि । आधिदेविक दुःखकी निद्वृत्तिके लिए मणि, मन्त्र, औपध 
प्रयोग आदि अनेक उपाय अथवैवेदमें कहे गये हैं | जब दुःखनिवृत्तिके लिए उत्तमसे 
उत्तम छौकिक सुन्दर उपाय विद्यमान हैं, तब उन्हें छोड़र अति कठिन अनेक 
जन्मके आयाससे साध्य अध्यातशास्रप्रतिपाथ आत्मसाक्षात्ताररूप दुःखनिवृत्तिके 
उपायमें किसीकी प्रवृत्ति भला कैसे हो सकती है ? घरके कोनेमें यदि शहत 
मिल जाय, तो फिर उसके लिए पवेतपर जानेकी कया आवश्यकता है ! इृष्ट 
प्रयोजन यदि बिना परिश्रमके--अनायास्त ही सिद्ध हो जाय, तो उसके लिए अति 
यत्न कौन करेगा ! कहनेका सारांश यह है कि अरथ और काम.ये दो ही पुरुषार्थ 
हैं। इन्हींकी म्राप्िके लिए मनुष्यको यत्ञ करना चाहिए । मोक्ष इनसे प्थक्‌ कोई 
पदार्थ नहीं है, अतः उसके लिए उपायानुष्ठाव करनेकी भी कोई आवश्यकता 
नहीं दीखती । और उसके उपायका प्रतिपादन करनेवाल् वेदान्तशाख भी व्यर्थ 
ही है । उसका अध्ययन करना मी एक तरहसे अपनी मूर्खता प्रकट करना है। 
इस प्रश्नका उत्तर यों है--लौकिक मनोज्वनितासेवन आदि उपायके 
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अनुष्ठानसे कमकी निदत्ति नहीं होती है, वह्कि उसकी अधिक वृद्धि होती है । 
“न जातु कामः कामानामुपभोगेन शाम्यति। 
हविषा हृष्णवर्तेब भूय एवामिवद्धते ॥! 
विपयोकि भोगसे कामकी शान्ति नहीं होती, किन्तु हबिपसे अग्निकी नाई 
अधिक वृद्धि ही होती है; अतः विषयसेवन कामका निवर्तक नहीं है। और कामके 
उपाय धन आदि भी त्रिविधि दुःखके निवर्तक नहीं हैं, किन्तु स्वयं दुःखरुप ही हैं। 
“अथोनामजने दुःख तथेव परिपालने । 
नाशे दुःखं व्यये दु।ख॑ धिगथीन्‌ क्लेशकारिणः ॥ 
धनके अजन, पालन, नाश और व्ययमें सर्वत्र दुःख ही दुःख है, अतः 
दुःखजनक धनको घिक्कार है। शारीर दुःख ज्वर आदि भी आयुर्वेदोक्त औषपधियोंके 
सेबनसे अवश्य निवृत्त हों, यह बात नहीं है । देखा जाता है कि औपषधप्रयोग 
करनेपर भी वे स्वेथा निवृत्त नहीं होते, प्रुत वेद्यों द्वारा ठीक-ठीक निदान न 
होनेसे बढ़ भी जाते हैं | एक वार निवृत्त हुआ रोग पुनः उत्नन्न हो जाता है । 
शारीरक रोगोंसे स्वथा छुटकारा पाना विलकुल असम्भव ही है। यही बात 
आधिभौतिक और आधिदेविक दुःखस्थलोंमें भी लागू है। निष्कर्ष यह है कि 
लौकिक उपायोंसे ठुःख निव्त्त नहीं होते और यदि कहीं निदृतत्त हो भी जाते 
हैं, तो फिर उत्पन्न हो जाते हैं, अतः इन लौकिक उपायोंसे अवश्य ही सदाके 
लिए दुःख निवृत्त नहीं होते, इसलिए इन दुःखोंकी आत्यन्तिक निवृत्तिके लिए 
अध्यामशास्त्रकी जिज्ञासा अवश्य करनी चाहिए । 
अग्नि, काम और घर्म त्रिविध पुरुषार्थथादी भीमांसकॉंका कहना है कि 
लौकिक उपाय आलन्तिक दुःखकी निवृत्तिके मे ही कारण न हों, परन्तु 
श्रदिक दर्श-पौर्णमास, ज्योतिष्टीम आदि कर्मकछाप दुःखत्रयकी अत्यन्त चिब्ृत्ति 
अवश्य कर सकते हूँ । श्रुति कहती हे---'सवर्गकामों यजेत” । स्वर्ग भी तो 
धन्त दुःखेन सम्मिन्न न च अ्रस्तमनन्तरम्‌ | 
अमभिलापोपनीत च तत्सुखं स्वःपदास्पदस्‌ ॥| 
( जो मुख दुःखसे मिला न हो और जिसके आगे हुःख न हो, तथा 
जो रुचिके अनुकूल हो वह सुख स्वेर्गंपदवाच्य है ) 
इस बचनके अनुसार दुःखका विरोधी सुखविशेष ही है। वह अपनी 
सत्तासे समूल द्ुःखत्रयका आत्यन्तिक नाश कर सकता है और वह झुख क्षयी 


१६६ अच्युले 
भी नहीं है, क्‍योंकि श्रुति कहती है कि 'अपाम सोमममृता अभूम! (हम 
सोमयागमम हुतशेप सोमरसका पान करेंगे और अमृत हों जायंगे )। इसलिए 
मुहर, याम, दिन, पक्ष, मास और वर्षसे साध्य कर्मकछाप जो वैदिक उपाय हूं वे 
दुःखत्रयके आत्यन्तिक निवर्तक अवश्य हें। और वे वैदिक उपाय अनेक जन्मके 
आयाससे साध्य दुःखके निवर्तक अध्यात्मज्ञानकूप उपायसे सरल हूँ। जब कि 
उन्हींसे दुःखत्रयकी निबृत्ति हो सकती है, तब फिर अध्यातशास्त्रकी जिज्ञासा क्यों 
की जाय ? वह विलकुल व्यर्थ है | उनके मतमें धर्म, अर्थ और काम ये तीन 
परम पुरुषार्थ हैं । मोक्ष न चतुथ पुरुषाथ है और न आत्मसाक्षाक्तार उसका 
उपाय | एवं वेदान्तशासत्र भी कोई स्वतन्त्र शास्त्र नहीं हे, बल्कि वह भी 
अभथवादके तुल्य कर्मकाण्डका एक अज्ञमात्र है । 
उनका यह कहना उचित नहीं है, क्योंकि वेदिक कर्मकलापसे दुःखकी निवृत्ति 
होती है, यह ठीक है, परन्तु यह कोई निश्चय नहीं हे कि इन डपायेसि अवश्य ही 
दुःखकी निवृत्ति हो, संभव हे कि इनसे भी दृष्ट उपायों (विविध भोज्य, पेय प्रभृति) 
के तुल्य दुःखकी आत्यन्तिक निवृत्ति न हो। सम्भव है कि अक्नवकल्यसे याग 
करनेपर भी उसका फल स्वर्ग न मिल सके एवं उसका फछ स्व नित्य ही है, यह 
भी कहना सर्वथा असझ्जत ही दीखता है, क्योंकि 'तद यथ्रेह कर्मचितो लोक: क्षीयते 
एवमेवा उमुत्र पुण्यचितों छोकः क्षीयते! ( जैसे इस लोकमें कर्मसे जन्य फल 
कृष्यादि नष्ट हो जाता है, वैसे ही परलोकमें पुण्यसे जन्य स्वर्ग फल भी नष्ट 
हो जाता है ) इस श्रुतिसे प्रतीत होता हे कि स्वर्गादि खुख भी अनित्य ही है । 
'अपाम सोमम्‌! इस श्रुतिसि बोधित अमृतत्व भी आत्यन्तिक अमृतत्व नहीं हे, 
अन्यथा 'तदूयथा” इस श्रुतिसि विरोध हो जायगा, किन्तु. कल्पपर्यन्त 
स्थायित्वरूप अमृतत्व है, क्योंकि 'आमूतसंछ्॒व स्थानममृतत्वं हि. भाप्यते! इस 
वचनसे ऐसा ही प्राप्त होता है। दुःखकी आत्यन्तिक निवृत्तिरप मोक्ष तो 
वेदान्तशात्रकी जिज्ञाससे ही होता है अर्थात्‌ वेदान्तका भद्ठेत ब्रह्ममें तातलय- 
निर्णयरूप श्रवण, मनन और निदिध्यासनसे जन्य अश्यात्मेक्य-साक्षात्तारसे ही 
होता है। 'न कर्मणा न प्रजया धनेन त्यागेनेकेडमृतल्वमानशु: ( कर्म; प्रजा 
और धनसे नहीं, केवल शञानसे [ बद्मात्मेक्यसाक्षात्तारसे ] ही प्रधान ऋषियोंने 
अमृतलवकी ( मोक्षकी ) प्राप्ति की है ) इस श्रुतिसि यही सिद्ध होता है कि 
त्रिविध दुःखकी अत्यन्त निवृत्तिरप मोक्षके लिए बेदान्तकी जिज्ञासा अवश्य 
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करनी चाहिए। मतलूव यह निकला कि हम जो अध्ययन करते हैं, जप, तप 
और भजन करते हैं तथा श्रवण, मनन और विदिध्यासन करते हैं, वे सबके-सब 
एक उसी दुःखंदेवकी कृपा है, उसीका गौरव, प्रभाव और प्रतिष्ठा है। यदि 
दुःख इस संसारमें न होता, तो किसकी निवृत्तिके रिए हम रातों-दिन जी-तोड़कर 
अथक परिश्रम करते ? आप अपने दुःखसे या अकिश्वनभावसे कभी मत 
घबड़ाइए, बल्कि उसका आदर कीजिए, उससे छाभ उठाइए | सुग्रीव, विभीषण, 
द्रौपदी, सुदामा आदि दुःखी थे, इसीसे वे भगवत्कृपाके भाजन हुए, क्या किसी 
धनी सुखीकों आपने भगवानका कृपाभाजन वनते देखा या सुना है ! 
अब इस लेखको 'बुद्धिमानोंके लिए इशारा काफी है”! यह समझकर यहीं 

समाप्त करते हं । हों, यह कह देना प्रकृतमें अनुपयुक्त नहीं है कि मोक्ष नित्य 
सुख या दुःखनिवृत्तिरप है । वेदान्त, सांख्य आदि शांख्र धर्म, अथ, काम 
और मोक्ष, इनको दी परम पुरुषार्थ मानते हैँ अर्थात्‌ इनके मतमें चार पुरुषार्थ 
हैं। काम लौकिक सुखको कहते हैं | वे दो प्रकारके हें--दिव्य ( स्वग-सुख ) 
और अदिव्य ( भूछोक-मुख ) | वे दोनों ही उपेय--साध्य हैँ। अथ और धर्म 
साधन हैं। इनमें मोक्ष ही परम पुरुषार्थ है, इससे उसीको जीवनका उद्देश्य 
समझना चाहिए और उसीकी सिद्धिकि लिए धर्म भी उपादेय है। धमकी सिद्धिके 
लिए अर्थ उपादेय हे। एवं 'दरीरमाथ ख़ड़ धर्मेसाधनम/ इस नियमके अनुसार 
शरीरका साधन द्वोनेसे काम भी उपादेय ही है। यही बात श्रीमद्भागवतमं कही गई है--- 

धर्मस्य प्ापवरस्येस्थ नार्थेड्थीयोपकल्पते | 

नार्थस्य धर्मकान्तत्य कामो छामाय हि स्वतः ॥१२॥९%॥ 

घर्म अपवर्गके लिए कर्तव्य है न कि घनके लिए | घनसश्रय धर्मके लिए 

कृत्य है न कि विपयमुखके लिए। विषयसेवन जीवनके लिए ही है, इन्द्रिय- 
लौत्यकी परितृप्तिके लिए नहीं है और जीवन भी तत्त्वकी--अ्रह्मकी--जिश्ञासाके 
लिए है, नखखर धनके लिए नहीं है, क्योंकि धन तो प्रारब्ध कर्मसे मिलता 
है। इस प्रार्पकर्मजन्य धनके विपयमें छृदयम चुभनेवाढी निम्न लिखित 
उक्तिकों क्रभी न मूलना चाहिए-- 

सत्य ने मे विभवनाशक्ृताइस्ति चिन्ता, 

भाग्यक्रमेम हि. घनानि भवन्ति यान्ति। 


_>क्नकनाबठ॥पंपकाक्तफफ तक, 


गोखामी श्रीतुलसीदासजीके दार्शनिक विचार 
(ले०--साहित्यरक्षन पं० श्रीविजनानन्द जी त्रिपाठी ) 


जिन श्रीगोस्थामीजीकी रचनाकी ख्याति दिगन्तव्यापिनी है, जिनको वाणी 
लाखों मशुष्योंके लिये धर्मशाल्न हों रही है, मिनकी चौपाइ्योंका प्रमाण हिन्दी 
भाषा-भाषियोंके ओठों पर रहता है, जिनके निर्मित प्रन्थोंक्रा श्रचार सभी संस्कृत 
और हिन्दी पुस्तकोंसे अधिक है, उन श्रीगोस्वामीजीफे दाशनिक विचार क्या थे, 
इस विपयके निर्णयमें कौतृहछू होना स्वाभाविक है । 

निर्णयके लिए इतना ही ययेष्ट नहीं है कि अमुक सिद्धान्त गोल्वामीजीका 
नहीं है, इससे तो बादविशेषके प्रति ठप ध्वनित होता है। निष्पक्ष निर्णताके लिए 
यही उचित है. कि वह इस बातका पता लगाये कि उनका सिद्धान्त क्या था १ और 
यह काम विभिन्न वादोंके थोड़ा-बहुत परिचयके बिना नहीं हो सफता है । 


वेदचरणाशित आस्तिक समाजमें, इस समय प्रधानतः पाँच $ वाद प्रचलित 
हैं--( १) अट्वैतवाद, (२) विशिशक्धेतवाद, ( ३) द्वेताद्वेतवाद, (४) द्वेववाद और 
(०) जुद्धाह्रेतवाद । इनसे अतिरिक्त और वाद भी हैं, किन्तु उन वादोंका प्रचार कम 
है और वे इन्हींसे मिलते जुलते हैं। उपनिपत्‌, त्रद्मसन्न और भगवद्वीता ही इन 
पाँचोंके आधार हैं, फिर भी ये एक दूसरेसे मेल नहीं खाते | ब्रह्म, जीव और जगतके 
विषयमें इनके सिद्धान्त अलग-अलग हैं, और तदनुसार ही ये श्रुतियोंकी व्याख्या 
करते हैं। 

इनमें समानता इतनी ही है कि सभीने वेदोंकों प्रमाण और बह्यको विभु माना 
है, तद्यसाक्षात्तार सभीको इष्ट है, सभी भक्तिका आदर करते हैं और सभी अव- 
तारादी हैं। अद्वेतवादकों छोड़कर सभीने जीवको अणु और जगतूकों सत्य 
माना है। अद्ठेत, देतताईत और शुद्धाद्वेत वादसें त्रद्मकी निर्विशेषता भी स्वीकृत है । 
पर विशिष्टाद्नेत और द्वेत वाद निविशेष स्थितिको नितान्त असम्भव मानते हैं | 





#अद्वेतवादके प्रधान प्रचारक भगवत्पाद श्रीशषक्राचार््मके विषयमें आधुनिक इतिहासक्तोंका 
मत है कि वे नवीं शताब्दीम आविभूत हुए थे, विशिशद्वैतके प्रचारक मगवान्‌ श्रीरामानुजाचार्य्य 
ग्यारहवीं शताब्दीमें हुए थे, द्वेताद्वेतमतके प्रचारक भगवान्‌ निम्बादिद्य तेरहवीं शताब्दीके 
आदियें हुए थे, द्वेतमतके प्रचारक भगवान्‌ मध्वाचार्य्य तेरहवीं शताव्दीके अन्त्में हुए थे 
और चुड्द्वैतके प्रधारक भगवान्‌ चढ़म सोलहवीं शताब्दीमें हुए थे। 


गोस्वामी श्रीतुल्सीदासजी के दाशनिक विचार ६६९ 


विशिष्टाह्नेतबादका मत है कि जीव, जगत्‌ और ईश्वर थे तीनों तत्त्व यथयपि 
मिन्‍न हैं, तथापि एक दूसरेकों छोड़कर नहीं रह सकते । जीव ( चित्त ) ओर जगत्‌ 
( अचित्‌ ) दोनों ईश्वरके शरीर हैं। अतः चिद्चिट्विशिष्ट ईश्वर एक है, उसीको 
त्रह्म कहते हैं। सूक्ष्म चिद्चितका परिणाम ही स्थूलचित-अचित्‌ अथात्‌ जीव और 
जगत्‌ है । उपासना द्वारा जह्यसाक्षात्कार होनेपर अज्ञान दूर होता है। मुक्त जीव दास- 
रूपसे श्री भूलीलादेवियोंके साथ बेकुण्ठमें नारायणकी सेवा किया करता है । 

द्ेताद्वेतवादका मत है कि यद्यपि जीव, जगत्‌ और ईश्वर तीनों मिन्न हैं, तथापि 
जीव और जगतका व्यापार तथा अस्तित्व इश्वरकी इच्छापर निर्भर है, स्वतन्त्र नहीं है 
ओर, परमेश्रमें ही जीव और जगतके सूक्ष्म तत्त् रहते हैं। ऋ्द्षके चार रूप हैं-(१) 
पर अमूते-परम अक्तर तत्त्व है, (२) अपर अमृत-ईश्वर, स्वेद्रष्टा सबेशक्तियोंका 
उद्ठम स्थान है, (३) पर मृत-हिरण्यगर्भ, सब व्यक्तरुपोंका मूल स्रोत है और (४) 
अपर मूते-अत्यन्त भिन्नरूप जीव हैं | इस प्रकार अक्म छत ओर अद्वैत दोनों है। 
मुक्तावस्थामें जीव अपना और जगत॒का अह्के साथ अमभेद अनुभव करता है। 
मुक्तिका साधन भक्ति है । 

द्वेतमतमें मुक्तिके लिए पश्च प्रसेदका ज्ञान आवश्यक है-(१) भगवानका जीवसे 
पूर्णरूपसे पार्थक्य, (२) भगवानुका जगतसे पूर्णहूपसे पार्थक्य, (३) एक जीवका 
दूसरेसे पार्थक्य, (४) जीवका जगतसे पार्थक्य और (५) जड़ जगत॒के काय्यरुपमें 
परिणत होनेपर उसके एक अंशका दूसरेसे पार्थक्य । त्याग, भक्ति और इईश्वरकी 
प्त्यज्ञ अनुभूति साधन हैं, बैकुरठप्राप्ति मोक्ष है । भक्ति हो जानेपर कमे करना या 
न करना बराबर है । 

शुद्धाद्वेतमतमें केवल प्रीतिमाग ही सर्वोत्कष्ट है। अद्यविद्याका अधिकार 
द्विजातिको ही है, त्ह्म शास्त्रेकगम्य है, वह विरुद्ध धर्मोका आश्रय है, निर्विशेष है 
और वही अखिलरसाम्तमूर्ति श्रीकृष्ण है । परमात्मा और जीवात्मा दोनों 
शुद्ध हैं तथा चिनगारी और अभिको भाति वे एक हैं | गोलोकमें गोपीभाव प्राप्त करके 
नित्य रासोत्सवर्में रसावेशके साथ पतिभावसे भगवानकी सेवा करना मोक्ष है। 

अद्वैतमत 'त्रह्म क सत्य॑ जगन्सिथ्या जीवों भद्दोव नाउपरः' सानता हुआ भी 
उपयुक्त मतोंका विरोधी नहीं है। व्यवहारदशामें वह भी जगतका सत्य होना, 
ब्रह्मका सगुण होना, जीवका अंश अथवा दास होना, भक्तिसे परम कल्याण होना, 
सालोक्य, सामीष्यादि मुक्ति प्राप्त होना सानता है, पर यह सब तभी तक जब 
तक कि तऋ्द्यसाक्षात्कार न हो । 

्रह्मसाक्षात्तार होनेपर जगतका बाघ हो जाता है, अतः वह मिथ्या है | 


# ब्रह्म सत्॒ है, जगत भिथ्या हैं, जीव अद्म ही है, अन्य नहीं है । 
१२ 


६७७ प्रच्युत 


जिसका वाध ज्षानसे हो, चह वस्तु अवश्य मिध्या है। तत्त्वश्ञानकी 'अवस्थामं ब्रद्म 
और जीवका ऐक्य है, उसी अवस्थाकों पारमा्थिक सत्य कटे हू हे 
देशतः, फालतः और वस्तुतः जिसका व्यमिधार न हो, उसे सत्य कटत हैं। धत्त: 
्रह्म ही सत्य है, वही सत्यका सत्य अथवा पारमाथिक सत्य है, उससे अन्य सभी 
कुछ मिथ्या है, परन्तु यह मिथ्या ही हम लोगोंका सुपरिचित सत्य है, इसीलिए 
व्यावहारिक सत्य कद्या जाता है । 
मिथ्या होनेसे जगत्‌ श्रह्मका विवर्त है| जिस भांति रज़ुमें सप , झुक्तिकरामें 
रजत, रविकिरणमें नीर और अपनेमें स्वप्तजगतकी प्रतीति होती है, उसी भांति श्रनादि 
श्रविया द्वारा तक्षमं जगतकी प्रतीति होती है, अधिष्ठानके ज्ञानल उसका बाध होता 
है, जीवका तरह्ममें लय होता है । यद्दी फेवल्यमुक्ति है । धर्माचरणसे वैराग्य होता है, 
वैराग्यसे थोग होता है, योगसे ज्ञान होता है और ज्ञानसे मुक्ति होती है । 
नक्री 
| 


प्ध 


भक्ति भी परम्परासे केवल्यसाधन है। भक्तिसे ईश्वर्की कृपा, * 
क्पासे ज्ञान और ज्ञानसे कैवल्यमुक्ति होती है । यह सुगम मार्ग है 
अद्वेतवादमं भक्ति स्वृतन्त्र पुरुषाथरूपसे भी आहत है । स्वयं भगवान शहुराचास्य 
प्रवोधसुधाकरमें कहते हैं--- 

कामोपाध्नयाउथयन्त्यलुदिन किब्विस्फलं स्वेप्सितम, 

केचिक्स्वरगंमथापवर्गमपरे योगादियतादिभि: । 
अस्माक॑ यहुनन्दनाड्प्रियुगलध्यानावधानाधिनामू , 
कि लोकेन दसेन किं नृपतिना स्वगोपवर्गश् किम ॥ 
अथ--छुछ लोग तो सकाम उपासना द्वारा अतिदिन किसी ईप्सित फलकी 
वाब्छा करते है और कोई योग, यज्ञादिसे स्वग-अपवर्ग चाहते हैं, हम लोग तो 
यदुनन्दनके चरणकमलोंके ध्यानके चाहनेवाले हैं, हम लोगोंको लोकसे, दमसे, 
राजासे, स्वग और मोक्षसे क्या काम ९ 

इस भौति पाँचों वादोंके स्वरूपकों सामने रखकर, अब यह पता लगाना हैं कि 
गोल्वामीजीके दाशनिक विचार कया ये ! हम यह विचार करने नहीं बैठे हैं कि 
कौनसा वाद ठीक है और न ऐसा करना उचित है, क्योंकि 

'रुचीना बेचित्र्यादजुकुदिलनानापथजुपाम्‌ । 
उणामेकी गम्यर्वमसि पयसास्णव इब के ॥! 
प्रन्थकारके सिद्धान्तका पता उसके प्रन्थोंसे लग सकता है। गोस्वामीजीरे 
अन्‍्योंमें सर्वेक्षणसम्पत्न श्रीरामचरितमानस है. और उसीका अचार भी अधिक 
है, परन्तु गोस्वामीजीके हृद्योद्वारका पता जैसा 'विनयपत्रिका' से लगता है, बेसा 


#पूज्यपाद पुष्पदन्ताचार्य्यने कहा है कि 'रुचियोंकी विचित्रतासे सीधे ओर हे अनेक 
रास्तोंमें चलनेवाले पुरुषोंका हे प्रभो १ केवल तू ही प्राप्तव्य है, जैसे नदियोंका समुद्र । 


गोस्वामी श्रीतुल्सीदासजी के दाशंभनिक विचार १७१ 


अन्य अन्धोंसे लगना कठिन है । यद्यपि विनयपत्रिका गोस्वामीजीके देहावसानके बाद 
संगृहीत हुई है, फिर भी बढ़े कामकी है, अतः हम उनके दार्शनिक विचारोंका 
पता लगानेमें प्रधानतः इन्हीं दो प्रन्थोंसे काम लेंगे महात्माओंका कहना है कि 
अनुवन्धचतुष्टयके जाने बिना भ्रेक्ाचानकी श्रवृत्ति उस प्रन्थके पढ़नेकी ओर नहीं 
होती, अतः अनुवन्धचतुष्ठथकाी ही पहले ठीक करना चाहिए । 
अलुवन्धचतुष्टय 
( १) विपय, ( २ ) प्रयोजन, ( २ ) सम्बन्ध और (४ ) अधिकारी । थे ही 
चार अनुब्न्ध हैं। यद्यपि श्रीरामचरितमानसका विपय तो नामसे ही स्पष्ट है, 
तथापि श्रीगोस्वामीजी प्रतिज्ञा भी करते हैं कि 'बरनडँ रामचरित चित चाऊ । 
अतः रामचरित्र-बर्णन विपय हुआ । * 
प्रयोजन कहते हुए गोख्वामीजी कहते हैं-- 
भापावद्ध करव में सोई | मोरे हिय प्रधोध जेहि होई'। 
प्रवोधशब्दका अर्थ ज्ञान है । उपसंहारमें भी लिखते हैं--. 
त्रवा तद्बुनाथनामनिरतं स्वान्तरतमःशान्तये । 
भाषावद्धमिदं चकार तुलसीदासरतथा मानसम | 
भाव यह कि उन्होंने अपने हृदयके अन्धकारका नाश करनेके लिए इसे 
भाषावद्ध किया । हृंदयहे अ्न्धकारका दूर होना और ज्ञान होना दो वात नहीं हैं । 
श्रतः ज्ञानप्राप्ति ही गोस्वामीजीका प्रयोजन माहछूम पढ़ता है । 
प्रन्ध और विपयका तो प्रतिपाद्यप्रतिपादकभाव सम्बन्ध भ्रायः रहता ही है, 
श्रही यहाँ भी है, यथा--- 
जेहि महँ आदि मध्य अवसाना । प्रभु प्रतिपाथ राम भगवाना ॥ 
ग्रन्थ भगवान्‌ रामका प्रतिपादन है । 
इसके अधिकारी सलनवृन्द्र है, यथा--पघुनहु सकल सब्मन रतिसानी ।' 
अतः अलुबनन्‍्धचतुष्टयसे तो यही सिद्ध होता है. कि ज्ञानपर्य्यवसायिनी भक्ति 
ही गोस्वामीजीको इट्ट है। पाँचों बाद सामने हैं, पाठक अनायास देख सकते हैं 
कि छ्ञानपर्य्यबसायिनी भक्ति सिवा अद्ेतवादके और किसी को इष्ट नहीं है. । 
तात्यय्येनिणेय 
तालपय्यनिर्णयके विपयमें एक प्राचीन शोक मिलता है-- 
उपक्रम्ोपसंहारावभ्यासो5पूंता. फलम्‌। 
९ ५ 0० 
अथवादोपपत्ती च॑ लिक्े तातय्यनिणेये ॥ 
सभीने इसे प्रमाण साना है.। ग्रन्थ लिखते सम्रय प्रव्थकार बहुत-सी 
बातें लिख जाता है, पता लगाना कठिन हो जाता है. कि उसका त्तासय्ये क्या है । 
इसीलिए महात्माओंने ये साधन तालय्येनिण॑यके लिए वतलाये हैं । 


३४७२ आप 


... इनमें से भी प्रधाव उपक्रम और उपसहार हैं। उपक्रम और उपसंहारसे 
जो बात ठीक हो गई, वही भन्थकर्ताका ताल है। बीचमें यदि वह लक्ष्यसे दूर 
भी हट जाय, तो भी उसका वही तातपय्य सान्ा जायगा, जो उपक्रम और उप- 


संहारमें निरूपित ही । की 
१उपक्रम आर उपसहार  , 
अब देखना यह है कि श्रीरामचरितमानसके उपक्रममें कोई दाशेनिक सिद्धान्त 
कथित है या नहीं १ देखिए, मज्लाचरणके श्लोकोंमें ही मिलता है-- 
धयतसत््वादमपैव भाति सकल॑ रज्जो यथाध्हेश्रेमः । 
अ्थोत्‌ जिस रास ( त्रह्म ) की सत्तासे यह ( चराचरात्मक जगत्‌ ) सचा ही 
प्रतीत होता है, जैसे रस्सीमें सार । इसी भौति उपसंहारके श्छोकमें देखा जाता है-- 
श्रीमद्रामचरित्रमानसमिद॑ भक्तयाधचगाहन्ति ये । 
ते संसारपतद्रघोरकिररणेदल्मन्ति नो सानवाः ॥ 
अथोत्‌ जो श्रीरामचरितमानस-सरमें स्लान करते हैं, वे संसाररूपी सूर्यकी 
प्रखर किरणोंसे नहीं जलते । 
उपक्रम और उपसंहारके दोनों श्लोकोंप्ते तो गोस्वामीजीका विवर्तवाद सालम 
पढ़ता है। सम्पूण दर्शनोंमें तीन ही वाद पाये जाते हैं--( १ ) आरस्मबाद 
(२) परिणामवाद और (३) विवतवाद। आरस्भवादी उत्पत्तिसे पूर्व असत्‌ 
घट आदि कायकी सत्‌ मृत्तिका आदि कारणसे उत्पत्ति मानते हैं, परिणामवादी सतसे 
सतकी उत्पत्ति मानते हैं, जैसे दूधसे दहीकी और विवर्तवादी सत्से अनिर्वेचनीय 
पदाथंकी उत्पत्ति मानते हैं, जैसे र॒स्सीमें सपकी, सीपीमें चाँदीकी, और रविकिरण मे 
जल॒की। सो यहाँ उपक्रम और उपसंद्दार दोनोंमें विवर्तवाद है और विवतेबाद 
अद्वेतसिद्धान्त है । 
इन दृष्टान्तोंकी मज्जलाचरणमें अद्वेतवादी ही रखते हैं। कहीं ये दृष्टान्त आ जायेँ, 
वहाँ अथमें खींचातानी करनी दूसरी वात है, पर दूसरे वादी इन ौृष्टान्तोंको अपने 
मज्नलाचरणमें कभी नहीं रखते, क्‍योंकि ये सद्यः उनके सिद्धान्तोंके विरुद्ध पढ़ते हैं । 
“अमृषेव भाति सकलम्‌' से स्पष्ट यही भाव निकलता है कि मूठा अतीत ही 
नहीं होता और है भूठा। अब प्रश्न यह उठता है कि जो भूठा है. वह सच्चा क्यों 
प्रतीत होता है १ उत्तर देते हैं--यत्सत्त्वात' जिस (अहम) की सत्तासे । भाव यह कि 
सत्ता तरह्मकी है,जयतकी कोई सत्ता नहीं है, पर प्रतीति होती है । यह बात ठेढ़ीन्सी 
बप जल्दी समममें नहीं आती, अतः इृष्टान्त देकर साफ़ करते हैं--रजौ यथा३- 
देश्रंमः । रस्सीमात्र सच्ची है, उससें जिस सॉँपकी प्रतीति होती है. वह तीन कालमें 
सच्चा नहीं है, पर प्रतीति साँपकी ही होती है। यहाँ राम-जह्मकी उपमा रस्सीसे 
है, और चराचराप्मक जगतूकी उपमा उसमें प्रतीत होमेबाले साँपसे है एवं 


जिस भौति भ्रतीयमान साँप रस्सीका विवत है, उसी भौति चराचरात्मके 
४ राव्मके जगत 
राम ( ब्रह्म ) का विवत है । पे के 


ढ 


45. यू का हल ॥ 
गोस्वामी श्रीतुढ्सीदासजी के दाशेनिक विचार १७३ 


अब उपसंहार देखिए-'वें जो इस रामचरित मालसमें भक्तिपूवेक स्नान करते 
हैं, संसाररुपी सूख्य-किरणोंसे नहीं जलते अर्थात्‌ उसे इष्ट (जलन ) मानकर सेवन 
करनेवाले ही दुःख पाते हैं, यथा-- 
कहि न जाय रविवारि सत्य अ्रमते दुख होई विशेषे !” 
भाव यह कि जो श्रीरामचरित-मानसमें स्नान करते हैं, वे सच्चे जलमें रनान॑ 
करनेवाले हैं। उनकी पिपासा शान्त हो चुकी है, थे सूम्ये-किरणरूपी भूठे जलके 
पीछे क्यों दौड़ेंगे, यथा-- 
अहापियूष मधुर शीतल जौ पे सन वह रस पावे । 
तो कत मग जलरूप विपय-कारण निशि-वासर धावै॥ 
यहाँ भी संसार-रूपी अनिवेचनीय जलकी उत्पत्ति विवत्तवाद ही है। सच्चा 
जल त्रह्मसे उपमित है, मूठा जल रवि-कर संसारसे उपमित है। केवल प्रह्म-सत्तासे 
संसारकी अनिर्वंचनीय अर्थात्‌ भूठी सत्ता भासित है। यहाँ भी नानाल्वका निषेध 
तो है ही, पर निषेध करनेपर जो शेप रहता है, वह ्रह्म राम हैं । रामरूपी जगत 
नहीं है, अतः यहाँ भी अद्वेतवाद ही कहा। सो उपक्रम और उपसंहारसे तो 
अद्वेतवाद सिद्ध है। 


२--अधभ्यास 
जो बात जिसके मनमें रहती है, उसे वह उपक्रम और उपसंदारमें ही कहकर 
शान्त नहीं होता, उस जहाँ-जहाँ अवसर मिलता है, उसी बातकों दुहराता है, 
इसीकों अभ्यास कहते हैं। अब देखना चाहिए कि इसका अभ्यास भी कहीं किया 
है या उपक्रम और उपसंहार करके ही सन्तुष्ट रह गये। 
(% ) भूठठ सत्य जाहि वित्ु जाने | जनु भुजंग विन रजु पहिचाने ॥ 
जेहि जाने जग जाई हेराई | जागे यथा सपन श्रम जाई॥ 
चंदी वालरूप सोई रामू | सब विधि सुलभ जपत जिसु नामू॥ 
यहाँ भी वही रख्जु-भुजंगकी उपसा है। यहाँ इतना विशेष कहा कि रू्जुका 
अन्नान ही रज्जु-सर्पका कारण है; इसी भाँति राम-अह्मयका अज्ञान ही संसारका 
कारण है. और ज्ञानसे उसका वाध होता है; जैसे जाय जानेसे स्वप्तका वाध- होता 
है। मिथ्याका लक्षण भी कह्दे देते हैं, जिसका ज्ञानसे वाध हो वही मिथ्या है। 
जाप्रतके राजा भले ही सच्चे हों, उनका इस दृष्टन्तमें उपयोग नहों है। सपनेमें तो 
सप्नके राजासे काम है, उनका बाध जाप्रतसे होता है। यह भी विवत्तेगाद ही है । 
(ख ) जासु सत्यताते जड़ माया। भास सत्य इव मोह सहाया।॥ 
रजत सीप मेँह भास जिमि, यथा भाहुकर वारि। 
यदपि मपा तिहुँ काल मँह भ्रम न सके कोड टारि ॥ 


१७७ भच्युते 
एहि विधि जगहरि आश्रित रहई । यद्‌पि असत्य देत ठुख अहई ॥ 
जौ सपने सिर काट को३। विनर जागे ढुःख दूर न होई ॥ 
जासु कृपा अस भ्रम प्िट जाई | गिरिजा सोइ कृपाल रघुरा३ 
यहाँ इतना विशेष कहा कि माया जड़ दे अथात्‌ ब्रह्म] चतन है। माया मिश्या 
है, ब्रह्म सत्य है । विवत्तेवादका एक ओर उदाहरण दिया-- 
रजत्त सीप महेँ भास जिमि। 
जगतका होता तीन कालमें मिथ्या वतलाया, पर उसके सत्यखका भ्रम दाले 
नहीं टलता । यहाँ तक कि इस अ्रमके मिटनेका साधन एकमात्र रघुराइकी 
कृपा है । 
(ग) सो दासी रघुचीरको, समुे मिथ्या सो5पि । 
छूट न रामकृपा वित्ु, साथ कहीं पदरोपि ॥ 
जिसका कटक प्रचण्ड संसारमें व्याप रहा है. और कामादि भट जिसके सता- 
पति हैं. एवंप्रभावा माया रानी रघुवीरकी दासी है । जब तक ने समके (ज्ञान 
न हो ) तभी तक ओर समभनेपर ने भी मिथ्या हो जाती है । इसपर कहा जाता 
है कि 'सः पुद्धिन्न है, अतः उससे कामादि भटका परामश है । पर लिट्ग दोपसे 
बचतेपर वचन दोष अनिवाय्य हो पड़ता हैं। 'सः एक वचन है, कामादि भट वहुवचन 
हैं। मान भी लिया जाय कि 'सः शब्दसे कामादि भटोंका महण है, तब “श्रपि 
शब्दकी क्‍या गति होगी ? भाव निकलेगा माया तो मिथ्या है ही, मायाके कटक, 
कामादि भट भी सिथ्या है । 


(घ) जोंग वियोग भोग भल मंदा, हित अनहित मध्यम भ्रमफन्दा । 

जनम सरन जहँ लगि जग जाल । संपति विपति करन 'प्ररु काछू ॥ 

धरनि धाम धन पुर परिवारू। सरग नरकु जहेँ लगि व्यवहारू । 

देखिआ सुनिञर शुनिञ् मनमाहीं | सोह मूल परमारथ नाहीं॥ 
यहाँ इन सबको मोहमूलक चतलाया । इन सत्र की केवल व्यावहारिक सत्यता 
है; पारमार्थिक सत्यता नहीं है। यहाँपर यह विशेष कहा कि सत्य भी दो हैं--एक 
पारसा्थिक सत्य और एक व्यावह्रिक सत्य । संयोग, वियोग, भल, मन्द, भोग, हिंत 
शन्रु ओर सध्यस्थ ये सब भ्रसके फन्‍्दा हैं। जन्म-परणरुपी जालमें लगे हैं । जन्म- 
सरणके वीच व्यवहार चलता है। सम्पत्ति, विपत्ति, कम, काल, पृथ्वी, घर, घन, राध्य, 
परिवार, स्वयं, नरक, ये सब व्यवहार है। इनमें पारसार्थिक सत्यता नहीं है 
क्योंकि पहले कह चुके हैं कि तीन कालमें मिथ्या है। यहाँ मिथ्यासे ज्ञान द्वारा 


वाधित होनेवाली वस्तु अभिप्रेत है। बाधित होनेबाली वस्तु ही हमारे लिए 
व्यावहारिक सत्य है ) 


खडे 


गोखामी भीतुंलसीदासजी के दार्शनिक विचार १९५ 


पारमाधिक सत्य तो त्रिकालमें अवाध्य केवल रास हैं | यथा-- 
राम बह्य परमसारथ रुपा। अविगत अलख अनादि अनूपा | 
सकल विकार रहित गत भेदा। कि नित नेति निरूपहिं बेदा ॥। 
इस भाँति वार॑वार विवत्तवाद अर्थात्‌ त्रह्म सत्य॑ जगन्मिथ्या' अवसर मिलते 


ही दोहराया गया है। अतः गोस्वरामीजीका तालग्य॑बरिपयीभूत सिद्धान्त अद्वेतवाद 
दी अभ्याससे भी सात्यम होता है । 
३--अपू्ब॑ता 

प्रन्थमें कोई अपूबता भी चाहिए । नहीं तो उसके लिखनेकी कोई आवश्यकता ही 

नहीं रह जाती । सो इसकी अपू्वता तो उम्राके प्रश्नसे ही प्रगट है, यथा-- 
ब्रह्म जो व्यापक विरज अज, अकल अनीह  प्रभेद । 
सो कि देह धरि होई नर, जाहि न जानत वेद्‌॥ 

अद्देत त्रद्मका अवतार कैसे सम्भव है? सो उसी अद्वेत तद्यक्रा अवतार और 
चरित इसमें वर्णित है। प्रादेशमात्र में कहे देता हैँ। वित्तारके लिए तो ग्रन्थ ही 
मौजूद है | जैसे जलराशि स्वभावसे ही तरल होता है, पर सदा स्वेत्र स्वाश उसका 
तरल नहीं रहता, कभी कहीं सरदीसे जम भी जाता है, उसी भांति अद्यका अवतार भी 
कभी भक्तके प्रेमके बह हो जाता है, यथा-- 

जो गुन॒ रहित सगुन सो कैसे | जल हिमि उपल बिलग नहिं जैसे ॥ 

झअगुन अरूप अलख अज जोई। भगत प्रेम बस सगुन सो होई ॥ 

यहाँ. अमेद्शब्दसे त्रिविधभेदशून्य अद्वेतत्रद्धाविषयक प्रश्न और तहिषयक 
उत्तरमें ही सम्पूर्ण रामचरितमानस कथित है । 

४-फल 

अपने अन्तःसुखके लिए ही गोस्वामीजीने इस प्रन्थका भाषामें प्रणयन 

किया था| यथा>+- 
स्वान्तःसुखाय तुलसीरघुनाथगाथा- 
ह भाषानिवद्धमतिम जुलमातनोति ॥ 
और, अन्तमें कहते हैं. कि-- 
जाकी कृपा छवलेस ते, मतिमंद तुलसीदास हूँ। 
पायो परम विश्राम राम समान प्रभु नाहीं कहूँ॥ 

अतः अन्‍्तःसुष् प्रत्यकृचेतनाधिगम अथवा परम विश्रामकी श्राप्ति दी 

इसका फल है । 
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५--अर्थवाद 
जो बात सिद्ध करनी है, उसके स्पष्टीकरण या गौरवके लिए प्राचीन इतिहास, 
दृश्टान्तादि कुछ अन्य बातें भी कही जाती हैं, उन्हें अथवाद कहते हैँ | यथा-- 
एक बात नहिं मोंहि सोहानी | यद॒पि मोहबस कह्देठ भवानी ॥ 
ठुम जो कहा राम को आना । जेहिं श्रुति गाव घरदिं सुनि ध्याना ॥ 
कह॒हि सुनहिं. अस अधम नर, असे जे मोह पिसाच । 
पाखंडी हरिपद्विमुख, जानहिं. भूठन साँच॥ 
अज्ञ अकोविद अंध अभागी | काई विपय मुकुर मन लागी॥ 
ल॑पट झूपटी कुटिल विसेखी। सपने३ संत-सभा नहिं देखी॥ 
कहहि ते वेद असम्मत बानी | जिनहिं न सूक लाम नहिं हानी | 
मुकुर मलिन अरु नयन विहीना । रामरूप देखहिं किमि दीना।॥ 
जिनके 'अशुन न सगुन विवेका | जर्पहिं कलिपत बचन अनेंका ॥ 
हरि. माया बस जगत अरसाही | तिनहि करत कछु श्रघटित नाहीं ॥ 
वातुल॒ भूतविवस मतवारे। ते नहिं धोलहिं ब्चन चिचारे ॥ 
जिन कृत महा मोह पद-पाना | तिन करकहा करिअ नहिं काना ॥ 
यहाँ भेददर्शीकी निन्‍्दा है। जिसने रामको अन्य समझा उसने कौन सा पाप 
नहीं किया-- 
यः पश्यति स्वमात्मान॑ विभिन्न॑ परमेश्वरात । किन्तेन न ऋृत॑ पाप॑ चौरेणात्मापहारिणा ॥ 
सब राम ही तो हैं, मायोपाधिसे वे ही इश्वर हैं, अविदोपाधिसे वे दी जीव हैं । 
यहाँ राम कोई अन्य हैं, यह प्रश्न ही नहीं बन सकता । ऐसी वाणी वेद असम्मत 
है, जो स्वयम्‌ अविवेकी हैं, मनमलिन हैं, उन्हें आत्मारामका दर्शन नहीं होता। 
यहाँ विवेककी नयन्न तथा मनको सुकुर कहा, यथ[--- 
तेहि करि विमल विवेक विलोचन । निज सन मुकुर सुधारि । 

. दश्शनके लिए तो नेत्र हुई हैं, पर आत्मस्वरूपदर्शनके लिए निर्मल मुकुरकी भी 
असाधारण आवश्यकता है, अतः यहाँ आत्मारामके दशंनकों कह रहे हैं. कि उसे 
आत्मारामका दुर्शन हुआ नहीं, वही पूछ सकता है कि राम कोई दूसरे तो नहीं हैं, 
रामके विषयमें प्रश्न नहीं वन सकता । उपाधिके विपयमें श्रश्न उठ सकता है कि 
साया है या अविद्या ? यदि माया उपाधि है तो ईश्वर है, यदि अविया उपाधि है 
तो जीव है, सो तुम परीक्षा करके देख चुकी हो, यथा-- 

कछु निजसाया प्रगटि दिखावा । 
अतः यहाँ भी अद्वृत-वाद ही कहा । इसी भौति गरुड़चरित भी अर्थवाद है। 
उन्हें भी उम्ाकी भौति संशय हुआ । यथा-- 
(अपू्ण ) 


जाग जा ! जाग जा !! जाग जा !! 
[ ले० श्रीयतिबर मोलेबाबाजी महाराज ] 


क्यों मोहनिद्वामें पड़ा हुआ शोक कर रहा है। कभी रोता है ! कमी 
चिल्लाता है ! कभी गाने लगता है ! कमी चिन्ता करने छुगता है ! कभी भय 
करने छूगता है, कमी पागलके समान वकने छूगता है, कमी अन्येके समान ठोकरें 
खाने लगता है ! शोकका कुछ काम नहीं है, रोनेका कुछ प्रयोजन नहीं है, 
चिल्लनेसे कुछ लाभ नहीं है, चिन्ता करनेसे कोई कार्य सिद्ध नहीं होता, भय 
मत कर ! पागलपना छोड़ दे ! अन्धा वनकर ठोकरें मत खा ! यह स्थूछ शरीर 
तेरा नहीं है, सक्षम शरीर तेरा नहीं है, कारण शरीर भी तेरा नहीं है, तीनों शरीर 
तू नहीं दे ! जाग्रद्वस्था तेरी नहीं है, स्वम्नावश्था तेरी नहीं है, सुपुप्त्य- 
वस्था भी तेरी नहीं है, जामत्‌ आदि अवस्था तू नहीं है। विश्व यानी 
जञाग्रदवस्थाका अभिमानी तू नहीं है, स्वम्नावस्थाका अमिमानी तैजस तू नहीं है, 
मुपुप्त्यवस्थाका अभिमानी प्राज्ञ तू नहीं है ! यह जो कुछ तू देख रहा है, 
उससे तेश कोई सम्बन्ध नहीं है, तू निस्संग, कृटस्थ, सचिदानन्द, निष्कल, 
निरज्नन देव है, नतू कर्ता है, न भोक्ता है, न प्रमाता है, किन्तु शुद्ध, साक्षी, 
निरामय, सनातन, पुराण अप्म है | इन तीनों घरीरोंसे, तीनों अवस्थाओंसे, तीनों 
जीवोसे सम्बन्ध छोड़ दें ! इस संसारस्वम्तको मत देख ! अपने स्वरूपको देख, 
अपने स्वख्पके अज्ञानसे तुझे यह संतार-लम्त भास रहा है, नहीं तो संसारका 
लेश मी तुझमें नहीं है। श्रुति कहती है---असब्नोह्यय॑ पुरुप:, इस श्रुतिके 
वचनपर विश्वास कर, पूर्ण विद्यास कर, दृढ़ श्रद्धा कर ! संसार-स्वप्तका त्याग कर, 

जाग जा ! जाग जा !! जाग जा !!! 

इस झरीरकी उत्पत्तिति पहिले तूने इस संसारकों नहीं देखा था, शरीरके 
नाशके पीढे मी तू इस प्रपश्चक्ों नहीं देखेगा, बीचमें संसार जो तू देख रहा है, 
वह गझरीसके सम्बन्धसे ही ेख रहा है। शरीर पहिले नहीं था, पीछे भी नहीं 
रहेगा, वीचमें दिखाई देता है, इसलिए अन्वय और व्यतिरिकसे यह शरीर ही संसारके 
दिखाई देनेका कारण है। जैसा आदिमें होता है और जैसा अन्तमें होता हे, 
चैसा ही मध्यमें मी होता दे । जब शरीर आदि और अन्तमें नहीं है, तो मध्यमें भी 


श्द 
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नहीं है, इसलिए शरीरके सम्बन्धसे दीखनेवाला श्रपश्न मी आदि और अन्तमें 
न होनेसे मध्यमें भी नहीं है, तब तू शरीरकों अपना मानकर क्यों शोक, 
मोह, भय और चिस्तामें पड़ा हुआ है । घरीर अचेतन है, तू चेतन है; शरीर 
हह्य है, तू दरश है; शरीर अनित्य है, तू नित्य है; शरीर जन्म लेनेव्राल्य और 
मरनेवारा है, तू अज और अमर है। जैसे अन्धेरा.और उजाढा ये दोनों मिल 
नहीं सकते वैसे ही शरीरसे तेरा मेल नहीं है! अपने अज्ञानसे तृने गरीरसे 
मेल कर लिया है, इसलिए शरीरके धर्म तू अपनेमें मानता है, नहीं तो घरीरका 
एक भी धर्म तुझमें नहीं है । शरीर ही जन्म लेता है, शरीर ही जन्म लेनेंके कारण 
हुआ-सा प्रतीत होता है, शरीर ही बढ़ता हे, शरीर ही घटता है, शरीर ही 
बदलता है और शरीर ही मरता है, 'जायते, अस्ति, परिणमते, वर्षते, अपक्षीयते, 
विनश्यति' ये छः विकार शरीरके ही हैं, तेरे नहीं हैं, तब तू झरीरकों अपना 
मानकर शरीरके दुःखसे आप क्यों दुःखी होता है । श्रुति कहती है कि यदि पुरुष 
अपनी आत्माको जान ले कि “में यह आत्मा है' तो वह शरीरके पीछे क्यों दुःखी 
हो यानी सर्वदा सुखी रहे ! विवेक, वैराग्य, शम-दम आदिका अभ्यास करके अपने 
चेतन; सुखस्वरूप आत्माकों शरीरसे भिन्न करके शरीरके दुःखोंसे अपने आत्माको 
मत तपा, मत शोक कर, मत मोह कर, मत भय कर, मत चिन्ता कर, किन्तु निद्वन्द 
हो जा यानी राग-द्वेप, सुख-दुःख, मानापमान आदिसे निर्मुक्त होकर इस संसार- 
स्वमसे छूटकर आपमें ही प्रीति कर, आपमें ही क्रीड़ा कर, आपमें ही सन्तुष्ट रह, 
आपमें ही ठृप्त हो ! देहको मत देख, देहकी तरह दिखाई देनेवाले प्रपश्चकीं मत 
देख, अपने तत्त्वमें, अपने स्वरूपमें जाग जा ! जाग जा !! जाग जा !!! 

जब एक ही त्रह्म चेतन है, त्रह्यके सिवा दूसरा चेतन नहीं है, तब उसमें 
भेद किसी अ्रकारसे भी नहीं हो सकता। हाँ, अमसे उसमें मेदकी प्रतीति 
हो, ऐसा हो सकता है। जैसे रस्सी किसी कालमें सर्प नहीं हो सकती, पूर्वमें 
रस्सी थी, अमकालमें जब रस्सीमें सपे दिखाई देता है, तब भी वह रस्सी 
ही है, सर्प नहीं है और अम दूर हो जानेपर भी रस्सी ही है, वैसे ही 
उसे पूर्व त्रह्न ही है, सश्टिकाठमें भी तह्म ही है और जब प्रल्यमें अथवा 
सुपु्तिमं सृष्टि नहीं रहती तब भी ब्रह्म ही है, प्रपश्न नहीं है । जैसे रस्सीमें 
रस्सीके न जाननेसे सप॑ भासता है, वैसे ही अहाके न जाननेसे ज्ञाता, ज्ञान 
और ज्ञेय यानी जीव, ' अन्तःकरण अथवा देह और जगत्‌ भासता है। परमा्यसे 


जाग जा | जाग जा | जाग जा !!! १७९ 


तह्म ही है, अक्म सबका आता है, इसलिए जो कुछ अहंकारसे, चित्तते, बुद्धिसे, 
मनसे और इन्द्रियोंसे देखने, सुनने, छूने, चखने, सूघने; जानने और समझनेमें 
आता है, वह सब कुछ ब्रह्म ही है यानी सब नहीं है, अ्रह्म ही है, क्योंकि सव अमसे 
कल्पित होनेसे मिथ्या है। चेतन ब्रह्म सच्चा है और वह सबका आत्मा 
है, इसलिए आत्मा सच्चाहै और आत्माके सिवा सब मिथ्या है। मिथ्याको 
सच माननेवाला सुखी नहीं हो सकता, तथ तू मिथ्याकों सच मान कर वर्यों- 
दुःखी हो रहा है, दुःखी मत हो, मिथ्याकों मिथ्या और सत्यको सत्य समझ 
कर सुखी हो जा ! मोहनिद्रा त्याग दे, मोहनिद्रामें संसार-स्वप्त दिखाई 
दे रहा है ! जैसे स्वप्तको तू सच्चा नहीं मानता, किन्तु मिथ्या ही मानता है, 
चैसे ही संसारकों भी स्वप्त जान, स्वप्तकों त्याग कर स्वस्वरूपमें जाग जा! 
जाग जा ! जाग जा !! 

जैसे सीरपके अज्ञानसे सीपी दी चांदी होकर भासती है, वैसे ही ब्रह्मके 
अज्ञानसे त्रग्म ही प्रप्छपसे भासता है! जिसको तू जगत्‌ समझता है, वह 
जगत नहीं है किन्तु क्रम ही है । 'कारणसे कार्यकी सत्ता प्रथक नहीं होती” इस 
न्यायसे यह भ्रपश्च अहसे मित्र नहीं है, त्रग्म ही है। कार्य मिथ्या होता है, वस्तुरूप 
नहीं होता, क्योंकि नाममात्र यानी कथनमात्र होता है, इसी प्रकार कार्यरूप 
जगत्‌ मिथ्या है, क्योंकि कथनमात्र है, वस्तुरूप नहीं है, त्रक्म ही सच्चा है । " 
व्याप्यन्यापकता मिथ्या है, सर्व आत्मा ही है, ऐसी श्रुति शासन करती है, इस 
श्रुतिके अनुसार जब निर्मल अन्तःकरणवाला पुरुष परमतत्त्वको जान छेता है, 
तब भेदका अवसर ही नहीं रहता ! मलिन अन्तःकरणवालेको भेद दिखाई 
देता है, शुद्ध अन्तःकरणवालेको मेद दिखाई नहीं देता, किन्तु एक अद्वितीय 
परत्रप्त ही दृष्टिगोचर होता है। यदि तुझे मेद दिखाई देता है, तो समझ ले, तेरा 
अन्तःकरण रजोगुण जार तमोगुणके दोपसे मलिन है | मलिन अन्तःकरणको शम, 
दम, च्विक, चैराग्य, समता, श्रद्धा आदि साधनोंसे शुद्ध कर ले, यानी मनको 
याहरके विषयों दोषदृष्टि दिखाकर स्वाथीन कर ले, इन्द्रियां जवतक वशमें नहीं 
होतीं, तबतक मन स्वाबीन नहीं होता, इसलिए मनको वशमें करनेंके लिए 
इच्द्रियोंका निम्रहरूप दम कर, इन्द्रियाँ विषयोंमें राग होनेसे वशमें नहीं होतीं, 
राग विपयोकों सत्य समझनेसे होता है, इसलिए विवेक करके सत्यासत्यका 
निर्णय कर ! सत्यासत्यका निर्णय होनेपर चैराग्य स्वयं ही सिद्ध हो जायगा, 


श८ै० अच्युत 


क्योंकि मिथ्या वस्तुके लेनेकी कोई इच्छा नहीं करता। जैसे मिथ्या मिठाई 
खानेकी कोई इच्छा नहीं करता और मिथ्या मिठाई खानेकी इच्छा हो भी 
नहीं सकती, वैसे ही जब॒विषयोंका मिथ्यात्व निश्चित हो जाता -है, 
तब उनमें वैराग्य हो जाता है। सब प्रपश्चमें एक सम अद्का दर्शन करनेसे 
समता सिद्ध होती है, इस प्रकार शम-दमादि साधनेंके द्वारा मनको निर्मल 
बना छे ! निर्मल मन होते ही, जैसे किसी दोषके कारण आंख सूर्यके होते असली 
पदार्थोकी ठीक-ठीक नहीं देखती वही आँख जब अज्ञन आदिसे निर्दोष कर 
ली जाती है, तब पदार्थ ठीक-ठीक दिखाई देने छूगते हैं, वैसे ही त्रह्म सर्वत्र 
दिखाई देने लगता है। मनको शुद्ध करके मनरूप आँख खोल दे और 
स्वस्वरूपमें जाग जा ! जाग जा !! जाग जा !!! 

सत्त्व आदि तीनों गुण, आकाश आदि पश्चमूत, विराट, हिरण्यगर्म, ईश्वर 
समष्टि, विश्व, तैजस, प्राज्ञ व्यष्टि, ब्रह्मा, विष्णु, महेश, तीनों मुख्य देवता, सूर्य, 
चन्द्र, इन्द्र आदि अवान्तर देवता, मनुष्य, पशु-पक्षी, आदि सब त्रह्मसे उत्पन्न हुए 
हैं, इसलिए सब ब्रह्म ही हैं, ऐसा चिन्तन करनेसे अन्तःकरण शुद्ध होता है 
और मेदबुद्धि दूर होती है। अनेक प्रकारके नाम, रूप और कर्मका अह्म ही 
धारण करता है, इस कारणसे नामादि सब अल्मरूप ही हैं, अह्मते भिन्न नहीं 
हैं। जैसे सुबर्णसे उत्तन्न हुए, अनेक प्रकारके भूषण सुवर्ण ही होते हैं, वैसे ही 
व्रह्मते उत्पन्न हुए प्रपश्चकों त्मह्म ही होना चाहिए, इसलिए समस्त 
जगतको त्रह्मरूप देखना चाहिए, ऐसी दृष्टि करनेते मन बहुत ही शीघ्र शुद्ध 
हो जाता है । भेददृष्टिसे सब गन्दा होता है। भेद देखनेवालेको भय होता 
है, क्योंकि अपनेसे किसीको भय नहीं होता है, दूसरेसे ही भय होता है, 
ऐसा सबका अनुभव है | तब भेद देखना, बड़ी भारी भूल है ! चेतन सबसें 
एक है, पांचों महाभूत मी सबसें एक ही हैं, तव भेद कहाँ है! कहीं भी, 
कर्मा भी किंचित्‌ भेद नहीं है । सुघुप्तिमें भेद नहीं होता, इसलिए वहाँ किसीको 
भय भी नहीं होता ! सुपुप्तिके समान जो भाग्यवात्‌- जगतमें भी बर्ताव करता 
है यानी भेद नहीं देखता, किन्तु सबको ब्रह्मस्वरूप अथवा अपना ही रूप 
देखता है, उसको भय नहीं होता ! जब अमेद देखनेमें प्रत्यक्ष अमयका अनु- 
भव होता है, तब तुझे अमेद देखनेका अभ्यास करके अभय हो जाना ही 
युक्त है। श्रुति भगवती आदेश करती है कि-जो मूढ़- अपनेमें और परमात्मामें 
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किंचित्‌ भी मेद देखता है, उसको अवश्य ही भय होता है, और जो जीव अभेद 
देखता है वह निश्चय अभय हो जाता है ! दूसरा कोई है नहीं, एक तू ही 
है, इसलिए भयरूप स्वप्तको अन्तिम प्रणाम करके निर्भयस्वरूप अपने आत्मा 
त्रह्ममं जाग जा | जाग जा |! ज्ञाग जा !!] 
जत्र अपने स्वरूपका अज्ञान होता है, तभी दूसरा-सा दिखाई देता है, 
जब अज्ञान निनृत्त हो जाता है, तव दूसरा कर्मी भी नहीं भासता ! अज्ञानको 
दूर कर, भेदवुद्धिको कर्पूर कर, द्वेत-भांडेको तोड़कर दूर कर, फिर तू सुखी हो 
जायगा, स्वतनत्र हो जायगा, आनन्द-भरपूर हो जायगा, हुःख कमी भी 
दिखाई नहीं देगा; परतन्त्रता भाग जायगी, शोक-मोह आदि अनभे मुख छिपा- 
कर इस प्रकार चले जायेंगे, जिस प्रकार गदहेंके सींग चले गये हैं ! यह 
संत्तार दिखाई दे रहा है, इसमें व्यवहार भी हो रहा है, कोई बड़ा है, कोई 
छोटा है, कोई वाढक है, फोई कुमार है, कोई तरुण है, कोई वृद्ध है, कहीं 
खाना-पीना हो रहा है, कहीं खेल-कूद हो रहा है, कहीं रोना-पीथ्ना हो रहा 
है, कहीं मिठाइयों गिक रही हैं, कहीं वस्तामवरणोंका विक्रय यानी खरीदना- 
बेचना हो रहा है, कहीं सेव, अमरूद, नाशपाती, नारंगी, आम, जामुन अनेक 
प्रकारके फलोंका ढेर लगा हुआ है, कहीं चचा-भतीजेका मुकदमा चल रहा है, 
बकीछों और अहलकारोंकी बन आयी है, मैँह-माँगा मेहनताना छे रहे हैं, 
गुकराना अलग माँग रहे हैं, जो कोई हार जाता है, वह मर जाता है, जो कोई 
जीत जाता है, हारेंके समान होता है, क्योंकि वह पहले ही मली-भाँति मूड 
लिया जाता है, 'भेड़पर ऊन कोई नहीं छोड़ता” इस न्यायके अनुसार जीता 
हुआ भी द्वारा हुआ ही है, यह कहना मौदोक्ति नहीं है, इत्यादि सब व्यवहार- 
भी यहाँ हो रहा है, फिर भी यह सब स्वम्त है, मूच्छितको, मरेकी, सोगे 
हुएको कुछ नहीं दिखाई देता है! और जिस विवेकी पुरुषकी अँलें, भीतर 
की आँखें, हदयकी आंखें खुर गई हैं, उसको तो देखते हुए भी कुछ नहीं 
दिलाई देता, एक्क सच्चिदानन्द, स्वयंज्योति, स्वयंसिद्ध परमात्मा हो आर- 
पार दिखाई देता है ! भाई विवेकके नेत्र खोल, मोहकी नींद मत सो, विचारसे 
काम ले, अन्येके समान ठोकरें मत खा ! बहुत वार मर चुका है, अब तो 
आगे मत मर ! जाग जा | जाग जा /! जाग जा !! 
भाई ! अब तो समझ गया होगा, यदि न समझा हो, तो फिर भी समझाता 
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हूँ, अन्य अकारसे तुझे जगाता हैं, देख ! जाग्रतमें स्वन्न नहीं होता, स्वप्नमे 
जाग्नत्‌ अवस्था नहीं होती, स॒पुप्तिमं जाग्रत्‌ और स्व्॑न दोनों ही नहीं होते 
और जब मरे पीछे लेना एक न देंना दो, तीनों ही रापता हो जाते हैं, तब यह 
जगत्‌ सच्चा कहाँ है ! मिथ्या ही है ! सत्यताका इसमें नाम तक नहीं है, 
स्पष्ट यानी सरासर मिथ्या है, फिर भी तू इसे सच्चा समझता है, यह मूर्खता 
नहीं, तो और क्या है, पूरी सोलह आने मूर्खता है ! इनको तो तू सच्चा समझता 
है और अपनेको तू मिथ्या समझता है, तू इन सबका द्रष्टा, तीनों 
का्ोंमेँ एक रस रहनेवाढा, सत्यका सत्य, उजालोंका उजला, स्वयंज्योति, 
स्वयेसिद्ध, गुणातीत, मायातीत, कायातीत है, ऐसे शाश्वत, उदय-अस्तसे 
रहित अपने स्वरूपको तू नहीं जानता ! दुनियोभरको जाननेशी इच्छा करता है, 
अपनेको नहीं जानता, सबको उपदेश देता है, अपनेको उपदेश नहीं देता है, 
समस्त भारतका अथवा दुनियोभरके उद्धार करनेका ठेका लेता है, अपना 
उद्धार नहीं करता, उद्धार करना जानता भी नहीं है, “उद्धार' झब्दका अथ मी 
तूने कोश नहीं देखा है, अथवा किसी सन्त-महात्माके मुखसे नहीं सुना है, 
जव तूने अपना ही उद्धार नहीं किया है, तव तू किसीका उद्धार कैसे कर 
सकता है ? कभी नहीं कर सकता? पहले अपना उद्धार कर ले, पीछे किसीके उद्धार 
करनेका संकल्प कर ! नहीं तो आप तो डूवेगा ही, दूसरेकी भी ले डृवेगा ! 
मोहरूप कौचइमेंसे निकल आ, शोकरूप दलदरमेंसे बाहर निकरू, चिन्तारूप 
नदीमें मत दूब, सन्त-महात्माओंका संग कर, दुजनोंके संगसे दूर रह, सत्‌ शास्र- 
रूप ऐनक अपनी घुंधडी आँखोंमें छगाकर उस ऐनकर्से संसारको देख ! जत्र 
तू सत्‌ शाखरूप ऐनकर्से काम छेगा, तमी तू संसारके और पर्रश्के तत्तको 
समझ सकेगा, अन्यथा नहीं | संसारस्वम्क्नो छोड़कर परमात्मतत्तमें जाग जा ! 
जाग जा $; जाग जा !!! बहुत सोया, अब तो विवेकनेत्र खोल ! जाग जा !! 
जाग जा |! 

भोला ! यह कौन कह रहा है ? श्रुति माता कह रही है, सन्त-महात्मा 
कह रहे हें अथवा कोई बालक कह रहा है ? कोई भी कह रहा हो, युक्ति-युक्त 
वात वालककी भी क्यों न हो, माननीय है। जिस पकार रस्सी सर्प नहीं 
हो सकती, सीपी चांदी नहीं हो सकती, मृग-तृष्णाका जरू सच्चा नहीं 
हो सकता, स्वृ्॑त किसी प्रकार भी सत्य नहीं हो सकता, उसी प्रकार 
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यह दृश्य जगत्‌ भी सच्चा नहीं हो सकता । दृश्य वस्तु मिथ्या ही होती है, 
इसलिए आँखोंसे देखने वाढा, कानोंसे सुनाई देनेवाला, मनसे जाननेगें आने 
वाल यह प्रपश्च सच्चा नहीं है, श्रुति भगवती सत्य कहती है । “यह द्वेत माया- 
मात्र है, अद्ैत ही सच्चा है” यहाँ अनेकता कुछ भी नहीं है! '्रद्म सत्य है, 
जगत्‌ मिश्या हे! 'सत्य ज्ञान अनन्त त्रद्म है! 'यह आत्मा ब्म है! इत्यादि 
श्रुतियों जगत्को मिश्या और ब्रह्मकों सच्चा बता रही हैं, फिर भी तेरी समझें 
क्यों नहीं आंता ! मखता त्याग दे, विवेकसे काम ले; समझ जा | समझ जा !! 
समझ जा !!! अब भी समझ जा, भरनेसे पहले ही मरकर जी जा | जाग जा ! 
जाग जा ! जाग जा !॥ 
कु०--जग जा, जग जा, जाग जा, सोवत हुई अबेर । 
मोह नींद तन जाग झट, अब मत कर रे देर ॥ 
अंतब्र मत कर रे देर, देह-शव-भजना तब रे | 
सबका अपना आप, शम्भु शिव शाश्वत भज रे ॥ 
भोरझा ! तज दे भोग, योग झटपट लग जा । 
सिर पर ठाढ़ा मृत्यु जाग जा, जंग जा, जग जा ॥ 





शब्दबह्यवाद 
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भारतीय दाशनिक सिद्धान्तमें संक्षेपसे चार वाद माने गये हैं--आरम्भवाद, 
जिसे परमाणुवाद भी कहते हैं, संघातवाद, जिसे पुखवाद भी कहते हैं, परिणाम- 
वाद जिसे विकारवाद भी कहते हैं और विवतंबाद। उक्त वादोंमेंसे, परसाणुको 
कारण माननेवाले नेयायिक, वैशेपिक आदि, आरस्भवादकों मानते हैं। प्रत्यक- 
तत््वम्रदीपिकाके ( चित्सुखीके ) दूसरे परिच्छेदर्म ओर सानमेय आदि अन्य अन्थोंम 
भी कहा गया है कि भट्टालुयायी मीमांसक चसरेणुको नित्य मानते है अतएव वे 
भी आरमथ्मवादपर ही निर्भर हैं। आरस्भवादक्की प्रक्रिया यह है कि अवयवरूप 
परमाणु आदि द्रव्य, अपने सदश अन्य अवयबसे संयुक्त होकर अन्य अवयवी 
दरव्यका आरम्भक होता है। इस मत अवयवी द्रव्य अपने अवयवसे नितान्त 
भिन्न साना जाता है | प्रथिवी, जल, तेज और वायुके भेदसे चार प्रकारके परसाणु ही 
समस्त अवयवीरूप कार्यके कारण हैं, यह न्याय और वैशेषिक पक्षका चरस निष्कर्ष 
है। तन्त्ररहस्यमें 'अभ्युपगमसिद्धान्त' न्‍्यायसे वैशेषिक दुशनमें सिद्ध ही पदार्थ 
प्रमेयरूपसे स्वीकार किये गये हैं, इस उक्तिसे और परमाणुवादका खण्डन न दिखाई 
देनेसे प्रभाकरके मतमें भी आरम्भवाद्‌ स्वीकृत है। भट्टानुयायी मीमांसकर्मे यह विशेषता 
है कि वे परमाणुओंका स्थान चसरेणुओंकों देते है ओर तअसरेणुओंको ही परमाणु 
कहते हैं । जैन परसाणुओंका 'पुदूगल' शब्दसे निर्देश करते हैं. और उन्हें भौति- 
मतिके मानते हैं । जे कहते हैं कि प्रथिवी आदि चार भूत, स्थावर और जंगम्त 
ये छः पदार्थ पुद्गलापरपरयाय परमाणुओंसे बने हैं, अतएव उन्होंने भी आरस्भवाद- 
पर ही अपनी पक्तपातिता सुतरां व्यक्त की है । 
पृथिवी, जल, तेज और वायुके भेदसे चार प्रकारके परमाणुओंका समुदाय ही 
घट आदि पदार्थ है और समुदाय प्रत्येकते अमिन्न होनेसे अन्य वस्तु नहीं है, यह्‌ 
संघातवादियोंका मत है। इस सतका अनुसरण करनेवाले सवोस्तित्ववादी, 
सौत्रान्तिक और वैभाषिक वौद्ध हैं । 
किसी परमाथेरूप वस्तुकी सत्य रूपान्तरकी प्राप्तेकों परिणाम कहते हैं । 
प्रकृतिको जगतका उपादान साननेवाले सांख्य, पातखल, पाशुपत, साध्व, निस्‍्वाक, 
गौडीय, वेष्ण॒त्र आदिका यह मत है। एक चैतन्यमात्रको जगतका उपादान सानने- 
वाले भट्टभास्कर, पाआरात्र आदि मतके अनुयायी एवं वहधानुयायी वेष्णवोंका 
भी यही मत है । जड़विशिष्ट चेतनकों जगतका उपादान माननेवाले सास्कर स्य, 
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श्रीकरठ, रामानुज आदि भी परिणामवादी ही हैं । क्षणिक विज्ञानके नील, पीत आदि 
आकारोंकों स्वाभाविक माननेवाले साकारविज्ञानवादी योगाचारोंका न तो परिणाम- 
वादियोंमें अन्तभाव हो सकता है और न वध्ष्यमाण विवर्तवादमें ही अन्तभौव हो 
सकता है, क्योंकि वे विज्ञानके आकारोंको वास्तविक नहीं मानते । 

एक अबाधित चल्तुका अज्ञानकी सहायतासे विचित्र मिथ्यारूपसे भान 
होना विवर्त कह्दा जाता है, जैसे कि र॒स्सीका सपरूपसे भान होता है। यह मत 
भगवान्‌ शझ्लराचारयके अनुयायियोंका है। वे लोग मानते हैं कि सत्य ऋह्मक्नी ही 
अवियाकी सह्दायतासे जगद्रपसे श्रतीति होती है । माध्यमिक नामधारी 
शल्यवादी बौद्ध भी विवतवादका ही अवलम्धन करते हैं। उनके मतमें केवल 
शन्य दी आन्तिवासनारूप आवरणकी भहिमासे जगद्गपसे प्रतीत होता है। निराकार 
विज्ञानवादी योगाचार भी विचतंबादी ही हैं। उनके सिद्धान्तमें बस्तुतः ज्ञाता और 
शेयके आरफारसे रहित क्षणिक विज्ञानॉंका अवियावासनासे ज्ञादक्षेय आदि भेद्‌ 
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होनेके फारण विचित्र भिन्न-भिन्न रूपसे अवभास माना गया है । 


इस प्रकार विचारित वादोमेंसे शब्दनरद्मवेत्ताओंमें अप्रगएय वाक््यपदीयकार 
वैयाकरणाचार्य भर्ृहरि क्रिस मतका अवलम्बन करते हैं, इसका विचार किया 
जाता है। पहलेके दो पत्त ( आरम्भवाद और संघातवाद भणेहरिके अभिमत 
नहीं हैं. यह स्पष्ट ही है, क्योंकि उन दोनों पत्तों परमाणु उपादन साने गये हैं । 
भर्तृहरिजीने परमाणुओंका कहीं स्पर्श भी नहीं क्रिया है । अब रहे विवत और 
परिणामबाद, उन्हींपर विचार किया जाता है. 

माधवाचाययने सर्वदशेनसंग्रहमें पाणिनीय द्शनका निरूपण कर सांख्यदर्शनके 
निरूपणके भारस्ममें कहा है-- 

(विरोधी परिणामवादके रहते-रहते विवतेवाद कैसे आवरणीय हो सकता है? | 
इससे यही ध्वनि निकलती है कि शब्दतह्मवेत्ता वेयाकरणोंका अभिमत विवतेबाद 
ही है । इससे सुतरां सिद्ध हुआ कि वैयाकरणशिरोमणि भतृंदरि भी विवत्ंवादमें 
ही निर्भर हैं। इसलिए इस विपयसें विचारकी कोई आवश्यकता नहीं है, ऐसी 
किसीको आशक्का हो सकती है, | 

इस शक्काके समाधानकों खोजनेके लिए कहीं दूर जानेकी आवश्यकता नहीं 

चार्यके जप ९ विवर्ते 
है। देखिए, माधवाचार्यक्े इस अ्न्थसे भेदरि का थे; यह निश्चय 
हो सकता है, क्योंकि आचाये चाचस्पतिमिभ्रने न्यायकणिकामें ( कल हाल ग्रेस, 
२९३ प्रष्ट ) थे पुनरमिन्नस्थ शब्दत्रह्मणों विवते वा परिशार्म वाउथमाचच्तते' इ्यादिसे 
शब्दतह्मवादियोंकीं परिणामवादी भी कहा है, केवल विवर्तादी ही नहीं कहा है। 
“ब्दस्य परिणामो&यमित्याम्नायविदो विहुः ।' 
२४ 
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यह चाक्ष्यपदीयपरिणामवादका वचन भी उक्त अथमें सहायक है | 
अनादिनिधन त्रह्म शब्दतत्व॑ यदत्तरम । 
अनादि और अनन्त जो अविनाशी शब्दृतत्वरूप त्रह्म है, जगतके घः 
आदि विकारसे उसीका विवत्त होता है 
इस पद्ममें स्थित 'विवर्ततें! पदके प्रयोगले भ्ंहरि विवर्तवादी थे, यह निर्णय 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि--- 
' श्रीलक्ष्मीरमणं नौमि गोरीरमणरूपिणम्‌। 
स्फोटरूप यतः सर्व जगदेतहिवतते ॥ 
वैयाकरणभूषणसार'के महलस्छोकर्मे स्थित बिवर्ततः पदका दर्पणनामक 
टीका उत्तचते अथ दिखाई देता है | उक्त व्याख्यानके अनुसार “अनादिनिधर्न 
त्रह्म' यहाँपर भी “विवर्ततेः पढका 'उसचते' अथ हो सकता है । 
इस प्रकार केवल 'विवतते' पदके दशनसे अतात्विक अन्यथामावरूप विवत 
श्रीभठृहरिसम्मत है, ऐसी प्रतिज्ञा नहीं की जा सकती । भगवान्‌ शह्राचार्यजीने 
भो 'रचनानुपपत्ति' अधिकरणमें पृ्वपक्षरूपसे सांख्यसिद्धान्तकक्ना उपपादन कर 
वत्रिगुणं प्रधान॑ मद्ददचेतन॑ चेतनत्य पुरुपस्याथे साथयितुं स्वभात्रनेत्र विचित्रेण 
विकारात्मना विवत्तते! ( तीन गुणवाला प्रधान अचेतन ही मिट्टीकी तरह 
चेतन पुरुषका अथ साधनके लिए विचित्र विकारात्मकः स्वभावसे विवर्तित 
होता है) इस प्रकार परिणामवादके तात्पयसे विवत्तते! इस पदका श्रयोग 
करते हुए विपूवक बृत धातु परिणामवाचक्र है, यह भी सूचित 
किया है । इससे 'विवतते इस शब्दसात्रके दशन होनेसे भतृहरिकों विवतवादी सिद्ध 
करना नितान्त अशक्य है । 
नालन्दा विश्वविद्यालयके महा स्थविर वौद्धदाशनिकोमें अग्रगण्य शान्त- 
रक्ितने स्व॒रचित तत्त्वसंग्रहमें' शब्दबरह्वादीके सतका दो प्रकारसे उपपादन 
किया हे--बहांपर उन्होंने पहले परिणामवादकों लेकर शब्दत्रह्मवादियोंके 
सिद्धान्तकीं दिखलाया है-- 
नाशोत्पादासमालीद॑ त्रह्म शब्दसय॑ परम । 
यत्तस्य परिणामोडर्य भावगम्ामः अतीयते ॥ [ तत्वसंग्रह १०८ ] 
इसकी व्याख्या महानुभाव कमलशीलने तत्त्वसंग्रहपत्थिकाम इस प्रकारसे की 
है--# “पूवोपरादिविभागरहितमनुपत्रमविताशि यच्छव्दमय॑ ब्रह्म. तस्वाय॑ 
रूपादिभोवश्रामः परिणामः प्रतीयते | यथोक्त-- 





£ पूर्वी, अपर आदि विभागोंसे रहित, अनुल्नन्न और अविनाशी जो शब्दमय बढ दे 
उसीका यह रुपादि भावसमूह परिणाम प्रतीत होता है। जैसा कि कहा है--“अनादिनिधनम” 
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अनादिनिधर्न अरद्य शब्दतत्व॑ यदक्षरम | 
विवत्ततेडधभावेन प्रक्रिमय जगतो यत्तः॥ इति। 
तन्न आदि:--उत्पाद;, तिधनं--नाश:-तद्भावादनादिनिधनप्‌ । अध्षरमिति। 
: अफाराधक्तरस्य निमित्तत्वात्‌ । एतेनामिधानहपेण विवर्त्तों दर्शित:। अथभावेनेत्या- 
दिना पुनरमिधेयविवत्त: । प्रक्रियेति भेदाः । अक्लेतरि नाम सद्छीतनम । अस्थैब छोक- 
स्वाथ निर्दिशति--“नाशोत्पादासमालीढ समिति ।” 
ओर इसी तरह 'अनादिनिधन ब्रह्म! इस वाक्यपदीयके प्रथम पथ्के परिणास* 
बाद त्ालयका आश्रयण करके शब्दत्रह्मवादियोंके मतकों दिखलाया है। इसके 
आगे चहापर अथांत शबदजहापरीक्षाप्रस्ताव्मं ही विवतवादपक्षफे अभिग्रायसे 
भी शब्दमनक्षबादियोंके मतको दिखलछाते हुए वेयाकरणोंके विवर्तवादपक्षुके 
आत्रयणकों भी सूचित किया है-- 
& अथोविभागमेवरेदं अद्मतर्व॑ सदा स्थितमू । 
अविद्योपएवाहोको विचित्न॑ त्वमिमन्यते |) 
[ तत्वसंप्रह १४४ | 
यहांपर इसकी कमलशीलप्रणीत निम्न लिखित व्याख्या मिलती है--+ “अथापि 
स्यादविभक्तमेव सदा मद्याता्क तत्वमविकारि परमा्थतोध्यस्थितम्‌। न तथ्य 
परमार्थन परिणामः, किन्त्वविद्यातिमिरोपहतबुद्धिलोचना नीलादिभेदेन विचिन्न- 
मित्र मन्‍्यन्त । चथोक्तम--- 
यथा बिद्युद्धमाकाशं॑ तिमिरोपप्छुतों जनः। 
सह्ीणमिव मात्रामिश्रित्राभिरमिमन्यते ॥ 





टुल्यादि । संमभ्ो--ओोकर्मे, आदि--उत्पाद, निधन--नाश, इन दोनोंका अभाव होनेसे' 
[ बह आग ] अनादिनिधन है । “अक्षरम! इत्यादि। अर्थात्‌ अकारादि अक्षरोंक्रा वह निमित्त 
। इस श्षक्षए इत्यादि अन्यसे अभिवानरुपसे विवत दिसलाया है। “अर्थभावेन! इत्यादिसे 
फिर अभिभेयरुफसे विवत दिखलाया दे। प्रक्रिा| अथोत्त्‌ अनेक भेद | “ब्रह्मा! यह सासका 
सप्रीन है । इसी छोकके अर्थका निर्देश करते हैं--- नाशोत्यादा०? इत्यादि ॥? 

# यह सदा पिभागरदित ही अद्यात्मक तत्त्व स्थित दे। अवियाके उपहव्से इसे संसारी 
जय विभिन्र-सा देखता: । 

| अधिभमच ही सदा यह अग्मात्मक तत्त विकाररहित परमार्थतः अबस्थित ६ं। परमसार्थत 
उमका परिणाम नहीं है, किन्तु अवियारुप अन्थकारसे जिनके बुद्धिरुप नेत्र उपहत हैं थे ही 
नीठ आदि भेदस विनित्र-सा मानते हैं। जैसा कि कह्दा ऐ--- 

जैसे पिश्वद्ध आकाशकों तिमिर रोग से उपप्ठत मनुप्य विचित्र मात्राओंसे सप्जीर्ण-सा 
सममता टै, वैसे ही यह अमृत निर्विकार ब्रद्म अवियाके कारण कलुपल-सा होकर विवर्तसे 
मेदरूपकी प्राप्त द्ो गया दे [ वस्तुतः भेद इसमें ए नहीं | | 
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तथेद्मसत॑ जह्म.. निर्विकारमवियया । 
कलुपत्वमिवापन्न॑ भेद्रूप॑ विवत्ततः | इति | 
इस प्रन्थसे 'शब्दब्रह्मवादीः विवतंवादपक्षावलस्बी हैं, यह साफ-साफ अतीत : 
होता है । यहांपर एक बात और विचारणीय यह है कि तत्त्वसंप्रहमें' शब्दत्रह्मवादी 
वैयाकरणोंके सिवा अन्य कोई भी विवतवादितया उपन्यस्त नहीं है । 
श्रीमगेन्द्रागमवृत्तिमं. परमोक्षनिरासप्रक्रममें काश्मीरके भट्टनारायणकरठने 
वेदान्तसिद्धान्तका उपक्तेप करते हुए भगवान्‌ भरृंहरि ही एक विवतवादी हैं, 
यह दिखलाया है । “यथा विशुद्धमाकाशम्‌” ये पूर्वोक्त दोनों कारिकाएँ भदेहरिकी 
बनाई हुई हैं, यह भी उन्होंने कहा है। देखिए--- 
वेदान्तेध्वेक एवात्मा चिद्चिदृव्यक्तिलक्षितः । 
$ [ श्रीमगेन्द्रामम ११२ ] 
इस सूत्रकी वृत्तिकार मारायणकण्ठने थों व्याख्या की है--# 'आाक्मेवेद॑ 
जगत्सम! । [ छा० ७२५२ ], 'नेह नानास्ति किच्वनां [ बृ० ४४।१९ ] तथा 





+ आत्मैवेदं०* ( यह सारा जगत्‌ आत्मरूप ही था ), 'नेंद्द नानास्ति किंचन! ( यहाँ 
ब्रह्कके सिवा और कुछ नहीं था ), 'एको वशी०” ( सम्पूर्ण भूतोंमें रहनेवाला एक ही बह एक 
विश्वको अनेक श्रकारका वना रक्‍्खा है ) इत्यादि श्रुतियोंसे माह्म पढ़ता है कि परमात्मा ही 
सकल चिद्चिद्धावोंके आविभोव और तिरोभाव स्वरूप, परिपूर्ण छः गुणोंसे युक्त, घ्वतन्त्र, 
एक होता हुआ भी संसारी होता है। विविध मनरूप उपाधिभेदके तत्‌-तत्‌ खभावान्तरका 
अजुविधान करनेवाला व्रह्म यदि यथावत्‌ ज्ञात हो जाय, तो मोक्षके लिए होता है, यह वेदान्ती 
मानते हैं। वही सत्तवरूप उपाधिमें शान्त-सा, रजोग्रुणकी अधिकतामें रागी-सा और 
अज्ञानात्मक अन्धकारमें तो मुग्ध-सा विराजमान है। उससे एथक्‌ और कुछ भी नहीं है, 
क्योंकि उसीकी तरह-तरहके वेचित्यसे अवस्थितिके असत्य होनेके कारण द्वेतप्रतिभास दो 
चन्द्रके ज्ञाकी तरह भ्रान्त है। इसी बातको भगवान्‌ भतृहरिने कहा ऐ--जैसे विश्वुद्ध 
आकाशको तिमिर रोगसे उपप्छत मनुष्य विचित्र मात्राओंसे सह्लीणे-ला समझता है वेंसे ही 
यह अमृत निर्विकार ब्रह्म अविद्यासे कछुपन्सा होकर भेद्रूपमें परिवर्तित हो जाता है 
[ 'कलछषत्वमिवापन्न मेदरूपं विवरतततः” ऐसा “तत्त्वसंग्रहपन्निका'में पाठ मिछता है, जिसका 
अनुवाद पहले हो चुका है ]। 

इस अकार परमात्मस्वरूप यह परत्रह्म अमिन्न ही है। इसका मनके संसारिक धर्म सुख, 
दुःख आदिके साथ योग है। बस्तुतः परमात्मा तो जल्प्रतिविम्बमेदरूप उपाधियोंसे जैसे 
अभिन्न भी सूये भिन्न-सा प्रतीत होता है वैसे ही अभिन्न होता हुआ भी सिन्न-स भासित 
होता है। वेसा ही भगवती श्रुति भी कहती है--जैसे ज्योतिःस्वरूप सूर्य मिन्-मिन्न जलमें 


भ्रविष्ट होकर मिन्न-भिन्न आकारमें दीखता है, वैसे ही एक ही बह परमात्मा सब भूतोंमें उपाधिसे 
भिन्नरुप प्रतीत होता है। 


जि 
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'एकों बशी सबभूतान्तरात्मा एक विश्व॑ बहुधा यः करोति' | [ कठ० ५। १२] 
श्यादि शुतिभि: परसात्मैय सकलचिद्चिद्भावाविर्भावतिरोभावप्रकृतिभूतः परिपूंणे 
पादूगुस्यवेभव; खतस्त्रः एकोपि सत्‌ संसरति। तत्तदूविविधमनोलक्षणोपाधि-' 
भद्रवभावान्तरानुविधायी यथावद्वगतो5श्युद्याय भवत्ीति वेदान्तविद्‌ः प्रतिपन्नाः । 
स एव हि सत्ताक्मन्युपाधो शान्द इव रजोश्रहुले तु रागवानिवाज्ञानामके तु तमसि 
मुग्ध इवात्ते। न तु दतोधन्यत्‌ पथरू किच्चित्‌ अवतिष्ठते । तस्वेव तथा तथा वैचि- 
त्रेणावस्थितेरसल्वल्वादू द्वेतप्रतिभासस्यथ॒ द्विचन्द्रादिज्ञानबद्‌ भ्रान्तत्वात्‌ । तथा 
चाह भगवान्‌ भतृहरि।-- 


यथा विश्युद्धमाकाश॑ तिमिरोपप्छुतो जनः | 
सद्वीणंमिव. मात्रासिश्रित्राभिरमिमन्यते ॥ 
तथेदमसतं. अरह्म.. निविकारमविद्यया । 
फलुपत्िवापन्न॑  भेदरूपे.. प्रवत्तेते ॥ 
एवं चामिन्नमेवेदं परं शर्म परमात्मलक्षणम्‌ , मनसां हि संसारधर्मः सुषत- 
दुःखादिभियोंग: । परमात्मा तु सूर्य इवाम्भ:अतिविम्वभेदेरुपाधिमिरभिन्नोडपि 
भिन्न इव अतिभाति । तथा च श्रुतिः-- यथा छा ज्योतिरात्मा विवस्वानपों मिन्ना वाथ 
एको&नुगच्छत्‌ । उपाधिना क्रियते भेद्रूपों देवः क्षेत्रेण्वेवमजो5यप्तात्मा /” इति। 
अनादिनिधर्न ब्रप्ना इस वाक़्यपदीयके प्रथम पद्धकी यद्यपि तत्त्वसंग्रह- 
पश्चिकाम परिणामवादपरक मानकर व्याख्या की गई है, तथापि चाक्यपदीयकी 
टीकामें पुण्यराजने विवर्सवादपरक मानकर व्याख्या की है। पुण्यराजने “विवततत्ते- 
5थभावेन” इस प्रतीककों लेकर /एकत्य तत्त्वादृपरच्युतस्य भेदानुकारेणासत्या विभक्ता- 
न्यस्पोपप्राहिता विवर्ते: स्वप्नविषयत्रतिभासवत” (तखसे अच्युत एक बरह्मका 
जो भेदके अनुकरणस असत्य, विभक्त अन्यरूपका उपग्रह (ज्ञान ) है वही 
“प्रवत है, जैसे स्वप्ममें विपयोंका प्रतिभास ) ऐसा कहा है। ओर विस्तारपृषक 
विवतंवादय्षमें ही इस कारिफाकी योजना की है । 
इस तरह प्रन्थकारोंने उन-उन स्थलोंमें शब्दत्रह्मवादियोंका परिणामवादी और 
विवनयादी रुपसे उल्लेख किया है। स्फोटनामक शब्दत्रद्यको समभनेवाले वैया- 
फरणोंकी परिणामवाद अथवा विवर्तवादमें अभिमति है. यह असद्भीणरुपले (.साफ- 
साफ ) निर्णय नहीं किया जा सकता। इस प्रकारके प्रस्तुत शाज्ार्थमें यह निष्कप 
माहम पड़ता है-- 
मद्दामाष्यमें भगवान्‌ पतअलिने 
"ध्नि: स्फोट्य शब्दानां ध्वनिस्तु खलु लक्ष्यते” ( ११७० ) 
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१९० भ्रच्युत 
'( शब्दोंके दो भेद हैं--ध्वनि और स्फोट । उनमें ध्वनि लक्षित होती है और 
स्फोट अनुमेय है ) । 
न] का ० हज या 
इस तरह कहींपर रफोटकी चर्चा की है। परन्तु भगवान्‌ भतेहरिन ही वैया- 
९७०५० भ कर विशेष है ५5 छ शिष्य ०३७७ प्रन्थ नस 
करणोंमें स्फोटसिद्धान्तकों विशेष करके फेलछाया है। भर्तहरिके शिष्यॉम प्न्थके 
पी... ए 
व्याख्यानसेंदसे दो पक्त प्रचलित हैं--परिणामपत्त और विवतपक्ष । 
भर्ंहरिके सभी शिप्योंमं समयके प्रभावसे परिणामवादियोंऊे सम्प्रदायके 
छिन्न-भिन्न हो जानेपर विवतंवादियोंका सम्प्रदाय अधिक जोड़ पकड़ा । उस समय 
विवतंबादियोंके सम्प्रदायका अनुसरण करके पुण्यराजने वाक््यपदीयक्रा विवरण 
पे (९ रे 
किया था। और केयट आदिने भी विवतंबादका ही आश्रयण क्रिया था। सब- 
दर्शनकार माधवाचा्यने विवतवादका ही शब्दत्रह्मवादियोंमें अधिक प्रचार देख 
कर स्वदर्शनसंग्रहके पाशिनीयदशनप्स्तावमें शब्दमरद्वादियोंके अ्भिमत होनेसे 
0 
उसी विवतवादका निरूपण किया है । 


काश्मीरके भट्टनारायणकण्ठने अपने अभ्युदयकालमें भरेहरिके शिष्योम 
विवतबादपतक्षका आ्रावल्य देखकर 'भरठृंहरिका विवतवाद' दी अभिमत है, ऐसा निश्चय- 
कर श्रीमगेन्द्रागमतन्त्रकी वृत्तिमें सठेहरिपक्षपरक सानकर विवर्तवादका निरूपण किया 
है। यद्यपि भगवान्‌ शह्लुराचार्य मी विवर्तवादी हैं और आज कल विवत्तवादियोंमें 
उनके अनुयायियोंका ही प्राधान्य है, तथापि नारायणकरण्ठके समयमें वेसा उनका 
ग्राधान्य नहीं था, किन्तु ऐसी प्रतीति होती है. कि भतेहरिके सम्प्रदायक्े विवर्त- 
वादियोंमें ही प्राधान्य था। भतहरि और भगवान्‌ शह्कराचाय इन दोनोंका किसी 
किसी विषयमें मतभेद होनेपर भी विचत्तवादांशमें तो ऐक्यमत ही है । 


पहले कहा गया है कि “यथा विश्युद्धमाकाशं तिमिरोपप्छुतों जनः” इत्यादि ये 
दोनों कारिकाएँ नारायणकण्ठकी मृगेन्द्रवृत्तिमं भठेहरिनिर्मित होनेसे दिखलाई« 
गई हैं। किन्तु कमलशीलने तो किसीके मामसे इन वचनोंका व्यपदेश नहीं किया 
है। “अनादिनिधनं ज्रह्म शब्दतत्त्व॑यदक्षरम्‌” इत्यादि कारिकाके .निर्माताका 
नामनिर्देश भी कमलशीलने नहीं किया है। लेकिन वह कारिका आजकल 
वाक्यपदीयके आरस्भमें मिलती है और “चथाविशुद्धमाकाशम” इत्यादि दोनों 
कारिकाएँ तो वाक्यपदीयमें कहींपर भी नहीं दिखाई देती हैं । “यथा 
विशुद्धमाकाशम” इत्यादि दोनों कारिकाएँ साफ-साफ विवर्तवादकी प्रतिपादिका 
हैं। उक्त दोनों कारिकाएँ भ्ंहरिके अन्थके भीतर मिलती हैं अतः “अनादि- 
निधन जक्म इसका परिणामवादरूपसे व्याख्यान करना नितान्त असमझअस होगा 
ओर शब्दनह्मवादियोंको जो परिणामवादी बतलाया गया है वह भी निरालूम्बन 
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होगा। इस दक्षामें एक ही आचाय भरंहरिको सम्प्रदायके भेदसे अन्यव्याख्यान- 
भेदका कुछ ख्याठ न रखकर परिणामवादी और विवतंवादी दोनों सहसा बतला 
देना भी कभी नहीं वन सकता। इसलिए भरहरिके शिष्योंमें ही कोई आचार्य 
विवतंबादपत्षावलम्बी हो गया, जिसने स्वमृतप्रतिपादनके लिए विवर्तवादकों फहने- 
वाली निरुक्त दोनों कारिकाओंकी रचना की । वैसी अन्य कोई कारिकाएँ भदेहरिके 
ग्रन्थमें यद्यपि नहीं मिल्तों तथापि ये हरिप्रणीत हैं? ऐसा समझा कर विवर्तवादका 
समर्थन करनेवाली उन कारिकाओंको अनेक ग्रन्थकारोंने उद्धत किया है। समयके 
प्रभावसे उस आचायका वह प्रन्यथ आजकल कहां देखनेमें नहीं आता । उस ग्रन्थके 
प्रणेता आचाय भी भतहरिके सम्प्रदायके ही अन्दर थे, अतः भर्तहरिके नामसे ही 
वे कारिकाएँ प्रसिद्ध हो गई । 

इस प्रकार भठहरिके शिष्योंमें दो सम्प्रदाय प्रवर्तित हो गये--एक परिणाम- 
वादियोंका और दूसरा विवतंवादियोंका । उन दोनोंमें भी आज कल परिणाम- 
बादियोंका सम्प्रदाय विलकुल छिन्न-भिन्न हो गया है. और विवर्तवादियोंका सम्प्रदाय 
प्रचलित है । परिणामवादियोंकी कोई भी टीका इस समय वाक्यपदीयके ऊपर 
कही नहीं दिखाई देती, अथवा उनके मतका अनुसरण करके किसी प्रन्थका किसी 
आयायम निर्णय किया हो, यह भी हम लोग कहीं नहीं देखते । इस प्रकार भतृ- 
हरिके शिप्योमें परिणासवादियोंका सम्प्रदाय शत्वन्त प्राचीन प्रतीत दोता है, 
धर्रीदीन विचर्तवादियोंक्रे सम्प्रदायके प्रवल अभ्युदयसे वह सम्प्रदाय एक-ब-एक 
नष्ट हो गया, ऐसी सम्भावना की जा सकती है । 

इस विपयपर बहत कुछ फद्दा जा सकता है, परन्तु लेख न वदू जाय और 
'अच्यत के प्रेमी पाठकोंका अमूल्य समय नष्ट न हो, एवं विद्वान लोग इशारामान्से 
खय्य बहत कुछ उद्धा-्पोह कर सकते हैं, इसलिए हम इसे यहीं समाप्त करते हैं। 
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अंद्वेतदशन 
[ छे०--पं० श्रीभम्रतलारुश्षास्री, वेदान्तव्याकरणतीर्थ, साहित्याणंव ] 
(चैन्राइसे भागे ) 

उक्त श्रुतिवाक्योंसे यह निश्चित हुआ कि परमात्तज्ञान ही मृत्युरूप संसार- 
तरणपूर्वक परमानन्दावाप्तिरृप मोक्षका साधन है। यह सिद्धान्त युक्तिसे भी 
सद्गत है, क्योंकि सब प्रपश्व, दशा, दृश्य और दरशन इन तीन विभागोंमें अन्तभूत 
है, और उसका परमतत्व हक-चैतन्यरूप परमात्मा ही है। वस्तुतत्तज्ञानसे दी 
मोहकी निबृत्ति होती है। सब पग्राणीकों बस्तुका वथाथंस्वरूप नहीं जाननेसे 
और केवल वाह्य इन्द्रियगोचर शव्दस्पशादिगुणविशिष्ट रूपके ज्ञानसे ही 
मोह और राग होता है। प्रपश्चका परमतत्त्व, नामरूपात्मक विकारोंमें जब 
तिरोभूत हो जाता है, तब मोहादि मायाविदास उत्पन्न होते हैं; और जब 
प्रमात्मतत्तज्ञान होता है तब प्रपश्च अच्व्य हो जाता है और मोह शान्त हो 
जाता है। आचार्यपादने स्वात्मनिरूपणमें कहा हे कि-- 

५दन्तिनि दारुविकारे दाह तिरोभवति सो5पि त्रेव । 
जगति तथा परमात्मा परमात्मन्यपि जगत्तिरोभत्ते |” 

जिस प्रकार काठके हाथीमें काठ ढक जाता है और वह हाथी भी जब्र उसका 
कारणरूप काठका ज्ञान हो जाता है तब उस काठसे ढक जाता है, उसी प्रकार जगवें 
परमात्मा और परमात्मामें जगत तिरोभूत हो जाता हे । हाथीको देखकर रुड़के 
राजी होते हैँ और यदि कोई उस हाथीको उससे खींच छे, तो वे लड़के क्रुद्ध 
होते हैं; न मिलनेसे रोते हैं | परन्तु जब॒ उसी हाथीका कारणीमूत काठ ही 
था तब उस बच्चेको उसमें राग-द्वेप कुछ नहीं होता था । इसी तरह तत्त्वज्ञान- 
रहित संसारी छोग वालकतुल्य, नामरुपमें मुग्ध होते हें और तदू द्वारा अनेक 
कष्ट पाते हैं, अत एवं काठक श्रुतिमें--- 

“पराचः कामाननुयन्ति वालास्ते मृत्योयन्ति विततस्य पाशस्‌ |”? 

( अज्ञानी पुरुष वाह्य विषयोंकी तरफ दौड़ते हैँ और वे ही मृतल्युके फैले हुए 
पाशमें फ़सते हें । ) 

इस वबचनसे वाह्य विषयामिराषी बाढुक कहा गया है, और विपयामिलाप- 
का फल मृत्युपाशमें पतन वतलाया गया है । 
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विषयमुग्ध मनुप्यको मलन पदार्थमें मी कैसी सुन्दरताकी भ्रान्ति होती है, 
इसका भर्तृहरिने निहूपण किया है--- 
स्तनौ मांसमन्थी कनककरूपावित्युपमितौ 
मुख इ्लेष्मागारं तदपि च शशाक्षिन तुलितम | 
सवन्मूत्रक्किन. करिवरकरस्पर्ति._ जघने 
मुहुर्निन्ध रूप कविजनविशेषैर्गुर कृतस्‌ || .. 
सत्रीके स्तन जो मांसकी पोटली हैँ उन्हें सुवण करशकी उपमा दी जाती है। 
कफ़्के आगार मुखकी चन्द्रसे तुलना की जाती है; मृत्रादिसि आई जघनभागकों 
हस्तिकी सूडका साइइय कहा जाता है, इस तरह अत्यन्त निन्‍्यरूपकों कविजनोंने 
व्यथमें ही कर्पनावल्से अ्रष्ठ बना रक्वा है । 
इसके मोहमें फसकर जीव कैसे कृष्ट पाते हैं, यह सर्वजनविदित है | 
मोहकी महिमा अगाध है इस विषयमें भी सर्तृहरिने अच्छा कहा है--- 
अजानन्माहात्य॑ पततु शलभो दीपदहने 
स मीनो उप्यनज्ञानाहडिशियुतमरनातु पिशितम्‌ 
विजानन्तो5प्येतदहयमिह विपज्ञाढजटिला- 
न्न मुखामः कामानहह गहनो मोहमहिमा ॥ 
पतज़को अभिक्री सामथ्येका ज्ञान न होनेसे वह दीपज्वालामें गिरे, सीन भी 
अज्नानसे मत्त्यवेषनसंयुक्त मांस खाय | परन्तु हम लोग विषयोंकोी विषत्तिके 
जाठसे भरे जानते हुए भी उन्हें नहीं छोड़ते। अपसोस, यह मोहकी महिमा 
कैसी विचित्र है। 
इस महामोहकी आत्यन्तिक निद्ृत्ति तत्त्वज्ञानसे ही होती है। तत्त्व क्या है, 
इस अह्मके उत्तरमें न्यायदशनमाष्यकार वात्यायत मुनिने कहा है--/कि 
पुनस्तस्वम्‌ ! सतश्च सद्भावोइसतश्रासद्भावः | सत्‌ सदिति गृह्ममाण यथा 
भूतमविपरीत तत्ल॑ भवति असच्चासदिति गृद्यमार्ण यथा भूतमविपरीत तत्त्व 
भवति |” इसका तात्यम यह है--विपर्ययरहित यथाय ज्ञानद्वारा प्रतीयमान 
सत्य वस्तुका सत्य और असत्यका असत्यत्व ही तत्त्व है, यहांतक भेदवादी 
और अभेदवादी आचार्योंका मंतैक्य है । आगे सत्‌ पदार्थ और असत्‌ पदायथके 
निरूपणमें उनमें बड़ा मतभेद हो गया है। न्यायादिदशनकार भेदवादी 
आचार्य, इन्द्रियानुमानादिजन्य प्रतीतिमात्रका अवलम्बन कर व्यवहारदशा्े 
२५ 
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जिसका बांध नहीं होता है, ऐसे परमाणु, कार आकाश आदिको और घट, पट 
आदि कार्यको सत्ताविशिष्ट--सत्--मानते हैं । और जिसकी कदापि सत्ता नहीं है, 
जेसे शशश्रज्ञादिको एवं आन्तिसे प्रतीत होनेपर भी उत्तरकालमें बाधित शुक्ति- 
रजतादिको असत्‌ मानते हैं । 
अमेदवादी आचाय इन्द्रियानुमानादिजन्य प्रतीतिको अविद्यास्य दोपमूलक 
होनेसे तत्त्वावेदक नहीं मानते हुए अमग्रमादादिपुरुषदोषरहित अपौरुषेय वेदान्त- 
वाक्यतातर्यविषयीभूत अंकों ही तत्त्वावेदक मानकर उपक्रमोपसंहारादिपड्‌- 
विधतात्प्य॑लिज्ञद्वारा श्रुतिवाक्योंके ताह्यका निर्णयकर  देशकालवस्तुरूप 
त्रिविधपरिच्छेदरहित निर्विकार स्वयंप्रकाश वस्तुकों ही परमार्थलत्‌ कहते हैं । 
तद्धिन्न सब दृश्य-प्रपश्चकों उक्त त्रिविधपरिष्छेदबिशिष्ट होनेसे और तत्त्वज्ञानवाध्य, 
परप्रकाश्य होनेसे सह्वस्तुमें अध्यस्त--मिथ्या--कहते हैं । 
मेदवादी कॉल आकाशादि अनेक पदार्थोकी सर्वव्यापक्त सत्य मानते हैं । 
अमेदवादी एक ही वस्तु को सर्वव्यापक सत्य मानते हैं । 
भगवद्गीतामें श्रीकृष्ण परमात्माने अर्जुनके शोक-मोहकी निवृत्तिके छिए 
ऐसा ही तत्त्वोपदेश दिया है-- 
नासतो विद्यते भावों नाभावो विद्यते सतः | 
उभयोरपि दृष्टोडन्तस्त्वनयोस्तत्त्वदर्शिमिः ॥ 


इस इलोकमें यह स्पष्ट है। जन्म-विनाशशीर देह और घट, पट आदि 
पूर्वोत्तर काठमें नहीं रहते हैं। केवल उत्पत्तेके अनन्तर उनकी सत्ताका व्यवहार 
होता है, इसलिए वे सब॒कांल्परिच्छिन्न हैं। और मूर्त होनेसे एकदेशमें ही 
रहते हैं, सर्वद्वेशमें उनकी सत्ता नहीं है, इससे वे देशपरिच्छिन्न हैं। एवं 
स्वगत सजातीयविजातीय पदार्थसे उनका भेद होनेसे वस्तुपरिच्छिन्न भी हें 
अतः उनकी असत्‌ कहा है। ऐसे असत्‌ पदार्थंका भाव ८ त्रिविधपरिच्छेद्शून्य 
पारमार्थिक सत्ता नहीं है। और आत्मस्वरूपका कोई देश या कालमें अभाव 
नहीं है, क्योंकि उसके अभावका साधक कोई प्रमाण नहीं है; एवं सर्वदृश्य-प्रपश्चका 
अधिष्ठानरूप होनेसे किसीसे उसका भेद भी नहीं है, अतः त्रिविधपरिच्छेद्रहित 
होनेसे वह सत्य है। उसका अभाव--त्रिविधपरिच्छेद कभी नहीं हो सकता है । इन 

दोनोंका निर्णय तत्त्वदर्शी महापुरुषोंने किया है, यह इस इछोकका ताप है | 
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एक ही वस्तुके सत्त और असच्त ये दो स्वभाव नहीं हो सकते। दोसमें 
एकको वास्तविक और दूसरेकी औपाधिक या काल्पनिक अवश्य कहना पड़ेगा। 
जैसे जलका स्वभाव शैत्य ही है। उसमें अमि अथवा सूर्यकिरणोंके संयोगसे 
5प्णं जलम! ( पानी गरम है ) ऐसी जो प्रतीति होती है वह अमातमक है, 
क्योंकि उष्णत्व तेजका ही धर्म है। तेजके संयोगसे तन्निष्ठ उप्णताके द्वारा 
जलधर्म शैत्यका अमिभव होता है, इससे यदि शैत्यकी प्रतीति नहीं 
होती है तथापि शैत्य ही जलका स्वभाव निश्चित है। एवं जल्मय चन्द्र- 
मण्डलमें प्रतिविम्बित सूर्यकी किरणें प्रथ्वीपर आती हैं, उनमें शैत्यकी प्रतीति होती 
है अतएव चन्द्रको शीतांशु कहते हैं; परन्तु शैत्य तेजका धर्म नहीं है, उप्णत्व 
ही तेजका धर्म है, इसलिए वह प्रतीति भी अमात्मक है। वहां भी चन्द्रमण्डरुस्थ 
जलूसंपक्त सूर्यकिरणका औष्ण्य जलूगत शैत्यसे अभिभूत हो जाता है। ऐसी 
अनेक प्रतीतियाँ अ्रमात्मक होती हैं । वैसे ही दृश्य--प्रपश्नका स्वभाव असत्त्व ही 
कहना युक्त है। उसका किसी कार और देशमें सत्व, तथा किसी कार और 
देशमें असत्त्व, ऐसा कहना युक्तिशून्य है। सतकों स्वेदा स्वेदेशर्भ सत्‌ ही होना 
चाहिए. और असत्‌को सवेदा सर्वेदेशमें असत्‌ ही रहना चाहिए। सत्‌ कभी 
असत्‌ नहीं वन सकता है और असत्‌ कमी सत्‌ नहीं वन सकता है। स्वभाव- 
लोप अशक्य है। स्वभाव अमिभूत अथवा निरुद्ध होता है; परन्तु उसका 
परिवर्तन नहीं होता है। अतः प्रपश्चक्ो यदि सत्य कहा जाय, तो उसे 
सर्वदा सर्वकालमें सत्यहृपमें ही रहना चाहिए; परन्तु प्रपश्चान्तगत सभी पदार्थ 
विनाशी और परिच्छिन्न हैं, इसलिए प्रपश्चका स्वभाव अनृतत्व ही कहना 
आवश्यक है । उस प्रपश्चके अनृत, जड़ और दुःखरूप होनेपर मी उसमें जो सत्ता, 
चैतन्य और आनन्दकी प्रतीति होती है वह परमात्माका ही स्वभाव है। और 
परमात्मामेँ मायके वलसे कह्पित तादाल्थसम्बन्ध होनेसे प्रपश्चमें सत्तादि 
प्रतीत होते हैं । 

सत्ता क्या है ! इसका विचार उपस्थित होनेपर भेदवादी, अथक्रियाकरिता 
( प्रयोजनसंपादकता ) अथवा सत्तानामक परसामान्य (जाति ) को सत्ता 
कहते हैं. और सत्ताके आश्रयकों सत्‌ कहते हैं। परन्तु इस मतमें अनवस्थादि 
अनेक दोष आते हैं | जब इतर पदार्थमें सदृव्यवहार, अर्थक्रियाकारिता या सत्ताके 
सम्बन्धसे होता है; तब अर्थक्रियाकारिता या सत्ताका सत्त्व सिद्ध करनेके लिए 


१९३ भर्च्चुत 


दूसरी अर्थक्रियाकारिता या सचाका अवश्य स्वीकार करना पड़ेगा। एवं उसके 
आगे भी भिन्न-मिन्न उक्त धर्मका स्वीकार आवश्यक होगा, यह अनचस्था दोप 
है। यदि दूसरी अर्थकियाकारिता या सत्ता न मानी जाय, स्वयमेत्र स्वसाधक 
कहा जाय, तो आत्माश्रय दोष होगा। अतः प्रकाशमानत्व ही सत्त्व कहना 
आवश्यक होगा । इसमें भी यदि सामान्यतः प्रकाशमान पदाथकों सत्‌ कहेंगे, 
तो मरुभूमिमें जो मृगतृष्णा-जल प्रतीत होता है, वहां जरू प्रकाशमान है 
किन्तु वास्तवमें जल नहीं है। उस जल्से पिपासा थान्त नहीं होती है, अतः 
वह मिथ्या है; ऐसा निश्चय होता है। वहाँ सत्यलके लक्षणकी अतिव्याप्ति 
होगी। इसलिए अवाधित स्वयंप्रकाशत्व ही सक्त्वका निर्वेचन है। ऐसा सत्त, 
परमात्माका स्वरूप है, अतः परमात्मा ही केवल एक सत्यदाश है। 

सामवेदकी छान्दोग्य-उपनिषद्मं आरुणि ऋषिने अपने पृत्र श्वतकेतुको 
“यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन से सृन्मय विज्ञातं स्थादू वाचारम्भणं विक्रारो नाम- 
धेय॑ मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” इत्यादि वचनों द्वारा नामरूपात्मक कार्योका मिथ्यात्व 
और कारणका सत्यत्व बतलाया है । और आगे तिवृत्तरणोपदेशानन्तर 
“यदे रोहित रूप॑ तेजसस्तद्रप॑ यच्छुक्ल तदपां यत्क्ृप्ण तदलस्यापागादमेरमिल् 
वाचारम्भण विकारों नामधेयं त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम्‌” इत्यादि क्रमसे परम- 
कारणमें ही सत्य वतलाया है । और तप्तपरशुपहणद्ष्टान्तसे मायाकार्य 
अनृत विकारात्मक प्रपश्चमं सत्यत्ववुद्धिवालेकी अनर्थप्राप्ति और सत्यत्रहद्मनिष्ठको 
मोक्षप्राप्तिका प्रतिपादन किया है । 

अतः जो वादी प्रपश्चके सत्यत्वप्रतिपाइनकरनेका दराग्रह करते हैं 
उनका मत इन श्रुतिवाक्योंसे और उक्त भगवद्वाक्यसे विरुद्ध होनेसे सर्वथा अना- 
दरणीय है । ( क्रमशः ) 


न्‍किल्बअकवतनवरध्नानक रु हा बी 


[क]। 
गोखामी श्रीतुल्सीदासर्जाके दाशानिक विचार 
[ ले० साहित्यरझ्षन पं० श्रीविजयानन्दज्ी ज़िपाठी ] - 
( गताडु से आगे ) 
व्यापक ब्रह्म विरज वागीशा । साया सोह पार परमीसा॥ 
सो अवतार सुनेउ जगमाँदी। देखेउ सो प्रभाव कछु नाहीं ॥! 
+ चहां भी दिये हुए विशेषणोंसे अद्ठैत ब्रह्म ही सूचित है। अतः अर्थवादसे भी 
अद्वेतवादकी ही पुष्टि होती है । 
(६ ) उपपत्ति-- 
किसी विशेष बातकों सिद्ध करनेके लिए बाधक प्रमाणोंके खए्डन और सिद्धान्तके 
मगहनकों उपपत्ति कहते हैं। उपक्रमोपसंदारसे तात्पयके दोनों किनारोंके स्थिर हो 
जानेपर वीचका माग उपपत्तिके बलपर ठीक किया जाता है । 
अब यह देखना है. कि गोस्वामीजीने अश्वेतसिद्धान्तकी उपपत्ति किस 
प्रकार की है। 
ज्ञान मान जहूँ एको नाहीं । देखहिं ब्रह्मसमान सत माही ॥ 
करके ज्ञानकी परिभाषा की-- 
भूठठ सत्य जाहि बित्वु जाने । जिमि झुजंग बिल्वु रजु पहिचाने ॥ 
कहकर भज्ञानसे (द्वेत ) जगतकी उत्तत्ति कही, अब द्वेतकी निन्‍्दा करके 
खण्डन करते हैं-- 
(१) क्रोध कि द्वैत बुद्धि विनु, द्वेत कि वितु अज्ञान। 
(२) द्वैतरूप तम कूपपरों, नहिं अस कछु जतन विचारों ॥ 


(३) सेवत साधु देतभय भागे | 
जो कुछ द्वैववर्णण श्रीरामचरितमानसमें है, वह व्यवह्ारिक सत्य लेकर है। 
भूमौ स्खलितपादानां भूमिरेव परं बलम्‌। 


ट्ैतमें गिरे हुए जीव द्वैवका आश्रय करके ही उठ सकते हैं। व्यवह्रिक 
सत्य यही है कि 'साया बस परिछिन्न जड़ जीवकी ईस समान । अतः सिवकसेव्य- 
भाव बितु सत्र न तरिञ्र उरगारि' यह भी भलीमँति उपपन्न होता है। यही 
सम्बन्ध परिपुष्ट होकर तादात््यभावमें परिणत होता है । 

तस्मैवाहँ, ममैवासौ, स एवाहमिति त्रिधा। 

तदीयभाव ही पहली सीढ़ी है, उसके बिना काम चल नहीं सकता | दूसरी 

सीढ़ी मदीयभाव है। जैसे-- 
तरै न विल्ु सेए मम स्वामी । राम नमामि नमासि नमामी ॥ 


१५९६ अच्युंते 


तीसरी सीढ़ी तादात्म्य है। किसी कविने अच्छा कहा है कि-- 
द्ासो5्हमिति मे बुद्धिः पुरासीन्मधुसूदने । 
दाकारोपहतस्तेव. गोपीवस्तापहारिणा ॥ 
भुसुर्डिजी भी कहते हैं--- 
जौ सबके रह ज्ञान एक रस । इश्वर जीवहिं भेद कहहु कस ९ 
परवस जीव स्ववस भगवंता | जोव अनेक एक श्रीकंता ॥ 
मुधा भेद जद्यपि कृत माया । विज्ञु हरिजाय न कोटि उपाया ॥ 
अथीत एक रसज्ञान न होना ही जीव बनाये हुए हैं। एक रसज्ञान न 
रहनेका कारण देते हैं कि वह मायाके परवश है। मायाने भेद कर रक्खा है, बह 
भेद भी भूठा है । क्योंकि भूठी मायाका किया हुआ भेद कहाँ तक सच्चा हो सकता 
है। फिर भी वह मूठा भेद ऐसा प्रवल है. कि विता हरिकृपाके कोटि उपायोंसे भी 
नहीं जाता । जैसे-- 
तबसे मोहि न व्यापी माया। जब ते र॒घुनन्दन अपनाया ॥ 
यही शैली अध्यात्मरामायणकी भी है । जिसका बहुत कुछ अनुसरण गोस्वामी- 
जीने किया है । 
यही वात वाल्मीकिजी कहते हैं-- 
(ुम्हरी कृपा तुमहिं रघुनंदन | जानहिं भगत भगत-उरचंदन ॥ 
सो जाने जेहि देड जनाई । जानत तुमहिं तुमहिं होई जाई ॥ 
थहांपर दूसरे तुमहिंका अर्थ--ुम्हारा' करना हिन्दी व्याकरणकी अनमिज्ञता 
ही प्रकट करना है। यही बात लोमश, भुसुण्डि-संवाद और ज्ञानदीप तथा 
भक्तिचिन्तामणिके तुलनात्मक रृष्टान्तमें दिखलाई गई है ॥ 
भुसुण्डिलोमश-सम्बाद॒.' 
पूब जन्ममें भगवान्‌ शझ्कूरसे वर पाकर एक ब्राह्मण बचपनसे ही वैराग्यवान्‌ 
हुआ | 
छूटी त्रिविध इपना गाढ़ी | एक लालसा उर अति बाढ़ी ॥ 
रामचरनपंकज जब देखों | तबनिज जन्म सुफल करि लेखों |। 
इसका साधन जाननेके लिये वह मुनियोंके आश्रमोंमें घूमने लगा । पर--- 
५ जहि पूछों सो मुनि अस कहई। ईश्वर स्वेभूतमय अहई॥ 
५ स्ेत्रसे कोरा जबाब मिलता गया कि वह तो चक्कुका विषय नहीं है। वह 
सर्वेभूतमय है, पर-- 
निगुन मत नहिं मोहि सोहाई | सगुन अह्यरति उर अधिकाई॥ 
सो उस ब्राह्मणकों यह मत न रुचा | अन्तमें वह छोमश ऋषिके पास गया। 


5 
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उन्होंने उसे परम अधिकारी समभा, पर उसमें मुमुझ्षुत्व नहीं था। उसे थे लगे 
म्ह्मोपदेश देने, भ्क्षोपदेशका स्वरूप कहा-- 
अज अद्त अगुन हृदयेसा | 
अकल अनीह अनाम अरूपा। अनुभवगम्य अखंड अनूपा ॥ 
मनगोतीत अमल अविनासी । निर्विकार निरबधि सुखरासी ॥॥ 
कसी ते तोहि ताहि नहिंभेदा | दरारिवीचि इब गावहि वेदा ॥| 
ब्राह्मणम मुमुप्लत्व नहीं था, अतः उसके हृदयमें यह उपदेश नहीं लगा । 
चह हृज़ार कहता गया कि मेरे हृदयमें सगुणदशनक्री लालसा बाकी है, यदि वह 
पूरी हो जाय, तो निर्गुण उपदेश सुन । पर इश्वरकी प्रेरणा कुछ दूसरी थी, उन्हें 
भक्तकी परीक्षा लेनी थी। मुनिजी निगुण मतपर ही तुल गये । लगे सगुणका 
खण्डन करने । जिसके जीसे जो वात लग जाती है. वह दूसरी बात कभी नहीं सुनता । 
श्राह्मण देवता भी अड़ गये | बहुत बड़ा हठ करके सगुणका निरूपण करने लगे | 
विवाद चल पढ़ा । जब मुनिजी रुष्ट होकर ज्ञाननिरुपण करने लगे, तथ ब्राह्मण 
देवताने मन लगाकर तो सुनना दरकी बात है. उनकी बात सुनी ही नहीं, उल्नटा यह्‌ 
सोचने लगे कि द्वतबुद्धि ( भेददष्टी ) के बिना क्रोध कैसे हुआ ? और बिना 
अन्नानके भेद्दृष्टि कैसे हुई १ इतने बड़े जवानी होनेपर भी मुनिजीमें यदि अज्ञान बना 
ही है तो, 'मायावश परिछिन्न जड़ जीवकी ईससमान, अथोत्‌ जीव और इंश्वरकी 
क्‍या वरावरी है ! । 
आदरके साथ न सुननेसे ऐसी ही गड़बड़ी होती है । मुनिनी इश्वर और जीबके 
लक्ष्यांशको लेकर परमाथदृट्टिसे ऐक्य कहते थे, और वे वाच्यांश छेकर व्यवहार- 
दृष्टि से विचार करते थे । इन्होंने जो बहुत अवज्ञा की, तो झुनिजी को क्रोध आ 
गया। काक होनेका साप दे दिया । ब्राह्मण देवता काक होकर मुनिजी को अणास 
किया और उड़ चले | 
तथ मुनिज्ी की बुद्धि भगवत-प्रेरणासे फिरी, लगे पछताने। रुचिके अनुरूप 
शिक्षा देनी चाहिए | वह सगुण अह्मका दशन चाहता है, अ््मोपदेशसे मुक्ति होगी 
पर सगुण त्रद्मका दर्शन वो होगा नहीं, उसे चाहिए थी दूसरी वस्तु, हम बलपूर्वेक 
दूसरी वस्तु देना चाहते थे--यह मेरी ही भूल थी। निदान पछता कर मुनिजीने 
काकजी को घुलाया | सगुण त्रक्मके दशनका साधनरूप राम सन्त्र दिया | बालकरूप 
रामका ध्यान बतलाया । रामचरितमानस कहा, और मुनिदु्लभ बर भी दिये। 
इससे स्पष्ट यह विधि निकलती है कि मुमुश्षत्वसाधनसम्पन्न ऋह्मसाक्षात्कार 


सोते तोदि तादि नहिं भेदा, यह महावाक्य 'तत्वमसिका अनुवाद है। ध्यान देने 
ओग्य बात यह दे कि इस भरुतिका अनुवाद गोल्वामीजीने अद्वतवादानुकूछ किया है । 


२०० अच्युत 


चाहनेबालेकों श्रह्मका उपदेश दो और सगुणका साक्षात्कार चाहनेवालेकों उपासना 
बतलाओ । इस आख्यायिकासे त्रद्मवादिनी श्रुति 'तत्वमसि,' को हेय कहनेसे तो 
नास्तिककोटिमें पतन होगा। इस आख्यायिका द्वारा भी पारसार्थिक दृष्टिसे अह्यजीवका 
अभेद और व्यावहारिक दृष्टिसे भेद कहकर अद्वेतवादसिद्धान्तको ही पुष्ट किया । 
ज्ञान-दीपक और भक्तिचिन्तामणि 

ज्ञानमार्ग लोमशजीके अद्मोपदेशकी पक्रिया है। और भक्तिमाग भुशुण्डिजीके 
इप्सित भक्तिकी प्रक्रिया है। यहाँ ज्ञानमाग और भक्तिमागका तुलनात्मक विचार 
किया गया है। पहिले तो ज्ञानमार्गको अकथ वतलाया है। ज्ञानमार्गमें अध्यारोप करके 
अपवाद किया जाता है । बरद्यको 'ययपि ब्रह्म अखण्ड अनन्ता।' कहा गया है| अख- 
ण्डका खण्ड कहाँ अथोत्‌ निरंशका अंश कद्दाँ ? फिर भी निरंशसे अंशकी कर्पना 
करके 'ईब्बर अंश जीव अविनाशी' बतलाया जाता है। यही ज्ञानमार्गका अकथ होना है । 
उस जीव का अज्ञानसे बन्धन हो गया । जड़ चेतनकी मूठी गाँठ पड़ गई | यदि गाँठ 
छुटे तो खुखी हो। उसे किसी प्रकार इश्वरकी कृपासे श्रद्धारपी गो मिली | उसने 
पुण्यरूपी चारा खाकर परम धमरूपी दूध दिया। उस दूधसे कठिन साधन हारा 
विमल विरागहूपी मक्खन निकला । जब शुभाशुभ कमरूपी लकड़ी जलाकर थोगाग्नि 
प्रकट की गई तब उस मकक्‍्खनसे ज्ञान घृत बना । तब तुरीयावस्थारूपी रूईसे बत्ती 
बनाई गई । चित्तरूपी दियामें घी ओर बत्ती रखकर दीप जलाया गया । उस दोपकी 
लौ 'सोहमस्मि' वृत्ति हुईं। [ तत्त्वमसि' की भाँति सोहमस्मि' भी श्रति है| यहाँ 
'स का परामश इहिश्वर अंश जीव अविनाशी' से नहीं है । उस बृत्तिसे आत्मानुभव 
प्रकाश हुआ। उसी उजेलेमें चित्‌ृऔर जड़की गाँठ खोली जाने लगी। ] तबसे विपयरूपी 
वायुका मोका आया और दिया बुक गया। इतनी बड़ी मेहनत व्यथ गई । यदि अन्थि छूट 
जाती,तो श्रुतिप्रतिपादित अतिदुलभ परमपद्‌ फेचल्य प्राप्त हो जाता। इधर भक्ति सुकथ 
है। वेद-पुराणरूपी पवतमें रामकथारूपी खान है | उसमें सज्जन मर्सीसे पता लगाकर 
ज्ञान-विरागकी दृष्ठिकी सहायता पाकर सुमति कुंदारीसे खोदनेसे भक्ति मणिकी 
प्राप्ति होती है। पर यह साधन भी कठिन है, क्योंकि पहाड़ खोदना है। पर एक सुलभ 
उपाय यह है कि भक्तिचिन्तामणिक्री प्राप्ति सत्संगसे हो जाती है | फिर तो चही 


केबल्य--मुक्ति बिना चाहे जबरदस्ती आती है। 
तुलसी रामभजनकर जो फछ सो जरिजाइ 


ऐसे भक्त उसे लेना नहीं चाहते | वे भक्तिकों ही फलरूप मानते हैं । यही 
आस तथा भक्तिम्रागंका तुलनात्मक विचार है। दोनों मार्गोका फल एक ही है । 
९ 
ज्ञानहि भक्तिहि नहिं. कछु भेदा। उभय हरहिं भव-सम्भव खेदा ॥ 
भक्तिमागमें भी नयनरहूपसे ज्ञानकी आवश्यकता पड़ती है। परन्तु साधनके 
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सौकयसे भक्तिमार्ग दी श्रेष्ठ है। ज्ञानदीप और भक्तिचिन्तामणिके तुछनात्मक 
दृप्डान्ससे भी यही भाव निकलता है कि यद्यपि 'सोहमः में प्रचण्ड प्रकाश है । 
( तादात्यभाव होनेसे ) तथापि यह वृत्ति छहरती नहीं । और 'दासो5हम! में ठण्डी 
रोशनी है ( तद्ीय होनेसे ) यह स्थायी है । विपयके मोंसे इसका कुछ नहीं कर 
सकते । उसे भी यह भगवत्‌-असादरुपसे अहण कर सकती «है। ज्ञानमार्ग तलवारकी 
धार हैं। उसपर॒से पतन होते देर नहीं लगती, और अनन्य भजनमें सचराचर 
रूपकों रामदृष्टिसे देखनेमें अपनेक्रो अलग करना कठिन पड़ जाता है । अत:-- 
रामभजत सोई मुक्ति गोसाई। अन इक्छित आवै वरिआई ॥ 
कहा । इस हृप्टान्तसे भी अद्वेतवादकी ही पुष्टि है । 
सोहसरिम' में जीवका परामर्श माननेसे कल्याणक्ी कोई सम्भावना ही नहीं 
रह जायगी, क्योंकि उसके वाद ज्ञानदीपके प्रकरणमें परसेश्वरके संयोगकी कोई 
वात नहीं आई है, और बिना परमेश्वरके संयोगके कल्याण किसी आत्तिकवादकों 
इष्ट नहीं है। अतः 'सः से अदहाका ही परामर्श है, यह दृष्टान्च भी अश्वैत- 
सिद्धान्तका ही पोषक है। 
जिन्होंने सेवक-सेव्य-भावमात्रकों ही भक्ति सान रक्खा है उन्होंने भक्तिकी 
प्रिधिमें वड़ा संकोच कर दिया हैं। स््रय॑ सरकारकी उक्ति है कि-- 
जननी-जनक-चन्धु-सुतनदारा । तनु-्यन-भवन-सुदतू परिवारा॥ 
सबकर ममता तायथ बठोरी। मम पद मनहिं वॉध बरि डोरी ॥ 
केवल सेवक्मावसे नहीं, सबंतोभावेन मेरेमें मन लगा दो, फिर तो तादात्म्यमाव 
ही हो गया | अतः उसकी अवध्या कहते हैं । 
'समदरसी इच्छा कछु नाहीं। हरख सोक भय नहिं सन मांहीं ॥ 
इसीलिए विनयमें कहते हैं-- 
तुलसिदास जग आप सहित जब छू निमंठड न जाई। 
तब्र लगि कोटि कल्प उपाय करि मरिअआ तरिआ नहिं भाई ॥) 
तथा--सोंक मोह भय हरख दिवस निसि-देसकाल तहँ नाहीं। 
तुलसिदास येहि दसाहीन, संसय निर्मूलल न जाहीं॥ 
अतः भक्ति अद्वेतवादकी साधक है बाधक नहीं । 
एवं सभी भाँति गोस्वामीजीका तातलयीभूत सिद्धान्त अद्वेतवाद ही सिद्ध 
होता है फिर जिस भाँति पुनः पुनः माया और जगतको मूठा कहा गया है, उस 
अति एक भी स्थल ऐसा नहीं है. जहाँ माया या जगतको सत्य कहा गया हो, तब 
वे गोस्वामीजीके सिद्धान्तकों अद्वेतवाद माननेके सिवा उपायान्तर नहीं है। 
यह तो हुई अन्तरह् परीक्षाकी बात, अब वहिरत्ञ परीक्षा भी करके देख लीजिए- 
धवन्दे बोधमय॑ नित्य॑ गुर शझ्ृरखूपिणम्‌ | 
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यहाँ गोस्वामीजी गुरुको शंकररूप कहते हैं। क्‍या कोई भी अन्यवादी अपने 
गुरुफो शह्लुर-रूप माननेको तैयार हो सकता है १ क्या इस पद्‌ से शह्गरसम्प्रदाय 
ध्चनित नहीं है। क्‍या कारण है कि अद्मासे लेकर कीटपतज्ञ तकको प्रणाम करने- 
घाले गोस्वामीजीने किसी सम्प्रदायके आचार्यका उद्देख नहीं क्रिया ? 
वगनपति गौरि त्रिपुरारि तमारी | रमारमन-पद्‌ «दि बहोरी॥ 
, कहकर जिस भौति पश्चदेवोपासना दिखलाई है उस भाँति क्या अन्य कोई 
वादी पश्चदेवोपासनाका स्वीकार करेगा ? । 
श्रीगोस्वामीजीके समकालीन महात्मा नाभाजीका भी अद्वेतवाद ही रहा | यथा-- 


भक्तमालका मद्नललाचरण,--- 
भक्ति भक्त भगवन्त गुरु, चतुर नाम वपु एक ।' 


यहाँ भक्त, भगवंत, दोनोंको एक कहा । भक्त जीव और भगवन्त ईश्वर, शुरु 
उपदेष्ा और भक्तिसाधन सबका सम्तानाधिकरण तो केवल अद्वेतवादर्मं ही हो 
सकता है । इतना ही नहीं नाभाजीकों अद्वेतवाद और भक्तिका सामणस्य इष्ट था। 
नहीं तो अध्लैतवादियोंके परमगुरु श्रीशद्वराचाय्येकी गणना भक्तोंमें न करते । 
आप लिखते हैं--- 
'इश अंश अवतार महि सयोदा माडी सुघट। 
कलियुगहु धमंपालक प्रकट आचारज शइझर सुभद ॥ 
ओर यह भी सुना जाता है कि एक ही सम्पदायके ये दोनों महात्मा अनुयायी थे। 
इसी भाँति तुकारामजी, समर्थ रामदासजी आदि सभी श्राचीन रामातुरागी 
महात्माओंका अद्वेत सिद्धान्त था। तब गोस्वामीजीके अद्वेतवादी न होनेमें ही आश्रय 
है ? । गोस्वामीजीके सभी जीवनी लिखनेवालोंने मानाहै कि 'अद्वेतसिद्धि'के लिखने- 
वाले श्रीस्थामी मधुसूदनजीने 'श्रीरामचरित-मानत्त देखकर गोस्वामीजीकी प्रशंसामें 
यह कछीक लिखा-- 
आलनन्दकानने ह्मस्मिन्‌ तुलसी जद्धमस्तरु:। 
कविता मजरी यस्य रामश्रमर-भूपिता ॥१॥ हे 
इन अद्वेतवादियोंके अग्रगए्य महात्माकी प्रशंसाका कोई अर्थ है। उन्होंने भी श्रीराम- 
चरित-प्रानसमें अद्वेतवाद ही पाया। काशी अ'सीसंगम हरद्वार तीर्थमें श्रीगोस्वामी जी के 
शरीरत्यागसे भी यही पाया जाता है कि उनका परम ध्येय मुक्ित ही था। 
सुक्ति जन्म भहिजानि ज्ञान खानि अघहानिकर । 
जह वस सम्भु भवानि सो काशी सेइअ कस न | 
अतः अन्तरज्ञ और बहिरज्ञ परिक्ताओंसे यही सिद्ध-है. कि श्रीगोत्वामीजीका 
भी अहत ही सिद्धान्त है । । 
ज्ञान कहे अज्ञान बिल, तमविनु कहे प्रकाश । 
निगुन कहे जो सगुन विल, सो गुरु तुलसीदास ॥ दोहावली । 





महर्षि व्यासजीके ताल्यका निर्णय 
( चैन्नाइसे भागे ) 
[ ले० -पं० श्रक्रिष्णपन्त साहित्याचार्य ] 


जैसे वेदान्तशास्रमें 'महदृदीपवद्दा दस्वपरिमण्डलाम्याम/ इस अधिकरणमें 
भगवान्‌ व्यासने महर्षि कणादके मतका खण्डन किया है, वैसे ही #वैशेषिक 
दर्शनमें भी भगवान्‌ कणादने व्यासके अमिमत केवल अद्वैतका खण्डन किया 
है। देखिए, वैशेषिक दर्शनमें ( अध्याय ३ आक्षिक २) अपने मतमें आत्मा 
सुस्त, हुःख, ज्ञान आदिसे अनुमेय है, यह कहकर वेदान्तीके अभिमत आत्माका 
खण्डन करनेके लिए 'तस्मादागमिकमः इस सूत्रसे आत्मा केवल शास्ससे जाना 
जा सकता है | वेदान्त्यभिमत आत्माका अनुवाद कर उसी आत्माकी 'सुख-दुःख- 
ज्ञाननिष्पत्त्यविशेषादैकाल्य सर्वशरीराणामश इस सूत्रसे एकताका अनुवाद कर 
'नानात्मानों व्यवस्थातः 'शाससामथ्यौद्” इन दो सूत्रोंसे आत्माकी एकताका 
खण्डनपूर्वक अनेकता सिद्ध की गई है। ये बातें सूत्रोंके व्यास्यानमें स्पष्ट 
रूपते प्रतिपादित हैं। सुख, दुःख आदि लिख्ञोंसे ज्ञात आत्मा एक है या. 
अनेक ! इस प्रकारका सम्देंह उपस्थित होनेपर पूर्वपक्ष कहते हैं--खुख, 
दुःख और ज्ञानकी सब शरीरोंमें समानरूपसे प्रतीति होती है, अत एवं प्रतीत 
होता है कि सब शरीरोंमें एक ही आत्मा है, क्योंकि उसके गमक सुख, दुःख, 
ज्ञान आदि सर्वत्र तुस्य हैं । कहा भी है---'तलिज्नाविशेषाद विशेषजिज्ञाभावचको 
भाव: ( आत्माके अनुमापक्र सुख, दुःख, ज्ञान आदि लिझ् सर्वत्र एक-से हैं। 





# बैंशेपिक कहते हूँ कि हस्त और अणुपरिमाण स्णुकसे दीध और महतृपरिमाण 
ध्यणुककी उत्त्ति होती है । थ्णुकमें रहनेवाले हस्वत्व और अणुत्व ज्यणुकमें स्समानजातीय 
हस्तल्न और अणुलके आरम्भक नहीं होते, किन्तु ध्यणुकगत ब्रिलवसंख्या व्यणुकमं महत्त्व 
आदिकी आरम्भिका है; इसी अकार परिमण्डलपरिमाण परमाणुसे अशुपरिमाण छणुक 
उत्पन्न द्ोता है। परमाणुगत परारिमाण्टल्यपरिमाण ब्यणुकर्में स्वसमानजातीय पारिमिण्डल्यका 
आरम्भक नहीं है, किन्तु परमाणगत द्वित्वसंस्या य्यणकर्मे स्वत आदिफी आरम्भिका है। 
हूँगी प्रक्रियाकों दर्गनेवाठे वैशेषिकोंकी 'कारणगुण कार्यमें स्वसमानजातीय गुणोंके आरम्भक 
हैं? यह कहते छूजा नहीं आती १ अत एवं उनका उपर्युक्त न्याय न्यायाभास है न्याय नहीं है। 
अत एवं चेतन अद्ासें अचेतन जगत्‌की उत्त्तिम कोई विरोध नहीं है। 
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विशेष लिज्ञोंका कहींपर अस्तित्व नहीं दीखता, अत एवं एक ही आत्मा है)। 
अब अपना सिद्धान्त कहते हैं--प्रत्येक शरीरमें मिन्न-मिन्न आत्मा हैं, क्योंकि प्रत्येक 
शरीरमें सुख, दुःख, ज्ञान आदिकी व्यवस्था है अर्थात्‌ कोई सुखी हे, कोई 
दुःखी है, कोई ज्ञानी है, कोई मूल है, इस प्रकार प्थक-प्रथक्‌ रूपसे सुख, 
दुःख आदि प्रत्येक शरीरमें दिखाई देते हैं। एक ही थरीरमें एक ही काहमें 
सबका ज्ञान नहीं होता । यदि एक ही आत्मा होता, तो एक ही शरीरमें ही 
सबका अनुसन्धांन हो जाता। दूसरा हेतु दिखाते हें--शाखमें भी इसी 
प्रकार समर्थन किया गया है। 'ज्ञाज्ञौ द्वबजावीशानीशों ( ईश्वर और जीव 
ये दोनों जन्मरहित हैं उनमें ईश्वर सर्वत्ञ और जीव अन्न है ), 'भोक्ता भोग्यं 
प्रेरितारश्न मत्वा! ( भोक्ता--जीव, भोग्य--शब्दादि विषय और प्रेरक इश्वरको 
जानकर ) 'द्वा सपर्णा सयुजा सखाया' ( सुन्दर ( नियम्यनियामकभावरूप ) गमन- 
वाले, सदा साथ रहनेवाले, समान है अभिव्यक्तिका कारण जिनका, ऐसे दो पक्षी 
अथात्‌ जीव और ईश्वर ज्ञानका अधिष्टान होनेते एक ही भूतवृक्षकों आलिक्रित करके 
रहते हैं ), 'यथागने: क्षुद्रा विग्फुल्िग् व्युचसस्थथेवमस्मादात्मानो व्युररन्ति! ( जैसे 
अग्निसे छोटी-छोटी चिनगारियाँ निकलती हैँ वेसे ही इस परमात्मासे जीव 
उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ जीवोंकी अनेक्ताकी तरोधक हैं। यो त्रग्मा्ण विद 
घाति पूर्वम! ( जिसने सबसे पहले त्रग्माकी सृष्टि की है ), “एको वी रूपेमृतान्त- 
रात्मा! ( सब्र आणियोंके घट-घटमें घास करनेवाला स्वतन्त्र ईश्वर एक्र है ), 'नित्यो 
नित्यानां चेतनश्चेतनानाम! ( वह नित्योंका नित्य एवं चतनोंका चेतन है ) इत्यादि 
एकल्वका प्रतिपादन करनेवाले श्रुति-वाक्य ईश्वरविपयक हूं । इससे सिद्ध हुआ 
कि पतिशरीरमें आत्मा मिन्न-भिन्न हैं । इत्यादि कणादसंत्रों और उनके व्याख्यान 
आदिसे आत्माकी एकता ही वेदास्तीको अर्भीष्ट हे, यह कहकर उसका 
खण्डन किया गया है । 

जैसे घेदान्तशासमें 'तकोप्रतिष्टानत! इस अधिकरणमें भगवान्‌ व्यासजीने 
गौतमके मतका खण्डन किया है, वेसे ही न्यायशासमें भी केवलद्वैत ही 
वेदान्तशाखका अभिमत है, ऐसा अनुवाद कर उसका खण्डन किया गया है । 

और जैसे वेदान्तशास्रमें 'एतेन योगः प्रयुक्त” इस अधिकरणमें भगवान्‌ 
व्यासने पतल्ललिके मतका खण्डन किया है, वैसे ही योगशास्रमें भी केवलब्वित 
ही वेदान्तशाखका अमिमत है, ऐसा अनुवाद कर फिर उसका खण्डन किया 


महर्षि व्यासजीकै तात्पयंका निर्णय १०७ 


है । देखिए, भोजइत्तिमें 'स्वरूपप्रतिष्ठा वा चितिशक्ति” इस सूत्रके व्याख्यानके 
समयमें कहा है--जो वेदान्ती आत्माक्री चिन्मयता और आनन्दमयताको 
मोक्ष मानते हैं उनका मत ठीक नहीं है, क्योंकि आनन्द सुखरूप है और 
सुखका सदा ज्ञेयरूपसे ही भान होता है। संवेदनसे ( ज्ञानसे ) प्रथक हुए 
त्रिना ज्ञेय उत्पन्न नहीं हो सकता । इसलिए यदि ज्ञान और ज्ञेयकी प्रथक्‌ 
पथक्‌ मानो, तो उद्बेतकी हानि हो जायगी; इत्यादिसे वेदान्तियोके अमिमत 
अद्वेतका अनुवाद करके उसका खण्डन किया गया है | 

जैसे वेदान्तशास्रमेँ 'फलमत उपपत्तेः इस अधिकरणमें भगवान्‌ ब्यासने 
जैमिनिके मतका खण्डन किया है, वैसे ही मीमांसाशासमें भी केवरलद्गैत ही 
वेदान्तशञाखका अभीमत है इस प्रकार अनुवाद कर उसका खण्डन किया गया 
है। देखिए तकेपादमें, वार्तिकर्मे-- 

अविया स्वप्न आदिके समान आन्तिरूप है, उसका कारण क्या हो सकताहै, 
वर्योंकि झुद्ध-विद्यास्वभाव पुरुष उसका कारण नहीं हो सकता और दूसरी वस्तु 
कोई है नहीं, अतः अविद्याकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, फिर यदि अविद्यानिर्मित 
चष्टि होती, तो भीतके बिना चित्र बनानेके समान उपहसनीय होती | यदि 
उस अवियाका अन्यसे (अदरृष्ट आदिसे) सम्पन्ध माना जाय, तो द्वेतवादकी प्राप्ति 
हो जायगी । 

यदि आप अविद्याको स्वाभाविक मांनति अतएव उसकी प्रवृत्तिके लिए 
कारणकी आवश्यकता न समझे, तो पहले तो यही दोष उपस्थित होता है कि 
विद्यास्थरभाव ब्रह्म अविद्यास्यभाव कैसे हो सकता है ? क्योंकि एकके परस्पर विरुद्ध 
दो स्वभाव नहीं हो सकते । और दूसरा दोप यह है कि यदि अविद्या स्वाभाविक 
है, तो उसका किसीसे उच्छेद नहीं हो सकेगा; ऐसी अवस्थामें मोक्ष होगा ही 
नहीं | यदि कहें कि, अविद्या स्थाभाविकी होनेपर भी जैसे अभिके संयोगसे एथिवीके 
परमाणुओंकी शयामता नष्ट हो जाती है वेसे ही ध्यान आदिसे वह उच्छिन्न हो 
जायगी, तो वह्द भी नहीं कह सकते, क्योंकि अमिसंयोगकी नाई अद्वितीय आत्मा 
माननेवालोंका ध्यानादि दूसरा उपाय नहीं है जो अविद्याका उच्छेद करे। इत्यादिसे 
भट्ठादने केवर्ाद्वितका अनुवादपृर्वक खण्डन किया है । 

शाम्रदीपिकाके तर्कपादमें,---आत्मा ही जगत्‌ था, वहीं जैसे बीज वृक्षरुपमें 
परिणत होता है वैसे ही अपनी इच्छामे आकाश आदि प्रपश्चके रूपमें परिणत होता 
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है | चिन्मय आत्मा जड़गय जगत्‌ रूपसे केसे परिणत होता है, यह नहीं 
कहना चाहिए; क्योंकि हम वस्तुतः उसका परिणाम नहीं कहते, किन्तु वह 
परिणत न होता हुआ भी परिणत-सा और एक होता हुआ भी अनेक-सा 
दर्षणमें मुंहकी मोति अविद्यासे विव्तमान अपने चिढह्रपको अविदरुप- 
सा और अक्वितीयको सह्वितीय-सा देखता है । यही यह आविदयासे 
उत्पन्न स्वमके संसारकी भाँति महद्‌ आदि ग्रपश्चक्री सृष्टि है। देखिए, “सर्व 
खट्विद्‌ ब्रह्म! ( यह सब अह्म ही है ), 'आत्मेवेदं सर्वेम! (यह सब आत्मा ही है), 
नह नानास्ति किश्वन' ( यहांपर तनिक भी भेद नहीं है ) इत्यादि वहुत-से 
अद्लैतके प्रतिपादक श्रतिवचन हैं। तथा 'इन्द्रो मायामिः पुरुरूप इयते” ( अ्म 
माया द्वारा नाना रूप होता है ) इससे भेदम्तीति मायिक है, यह स्पष्टरूपसे 
दर्शाया गया है। 'ढोकास्तं परादु्योउन्यत्रात्मनों छोकान्‌ वेद” ( लोग उसका 
तिरस्कार करते हैं जो छोगोंकों अपनेसे प्रथक्‌ जानता है ) इत्यादिसे अनातम- 
दर्शनकी निन्दा 'मृत्योः स मृत्युमाप्रोति य इह नानेव पश्यति? ( वह मृत्यु- 
परम्पराको प्राप्त होता है जो यहांपर भेद देखता है) इससे भेददर्शनकी 
निन्‍्दा, सब यह अद्वितीय ही ब्रह्म पारमार्थिक है, भेद दंष्टि अविद्याजनित है? 
इस अर्थको प्रकट करती है। इत्यादिसे पाथसारथिमिश्रने भी केवलद्वित ही 
वेदान्तशाखक्रा अभिमत है, इसका अनुवाद कर खण्डन किया है | 

पाणिनितन्त्रमें ( वाक््यपदीयमें ) भी भगवान्‌ भर्तृहरिने कहा है--“जिस 
ब्रद्मतत्तवमें द्रष्ट, हृश्य और दर्शनकी कल्पना की गई है. वही तत्त्व सत्य है, ऐसा 
वेदान्तवादियोंका कथन है” । 

और जैसे वेदान्तशात्रमें 'पत्युरसामजझ्ञस्थात! इस अधिकरणमें भगवान्‌ वेढ- 
व्यासने पाशुपतमतका निराकरण किया है, वैसे ही शैवागम्में भी भगवान्‌ 
शिवजीने वेदान्तशास्का अभिमत केवलह्वैत ही है, ऐसा अनुवादकर उसका 
खण्डन किया है | देखिए, मृगेन्द्रागमसंहिताके ज्ञानपादके छ्विंतीय पर्टलमें--- 
भारद्नाजने प्रश्न किया है--वेदान्त, सां््य और सदसद्वादार्थिक मतोंमें साधन- 
संहित मुक्ति कही गई है उसकी अपेक्षा शिवागममें कौन-सी. विशेषता है ! 
इसका उत्तर इन्द्र भगवानने यों दिया है--“शाख्रोंके प्रणेताओंके सर्वज्ञ न 
होनेके कारण उनमें वस्तुसंग्रह स्पष्ट नहीं है और शैवशाखमें सभी उपाय सफल 


गेगा-गौरव 


( १) 
गिरिवरतनयाके नाथ भूतेश शूल्री। 
सिर चढ़ उन्के तू गवंसे खूब फूली॥ 
पर तव तन-आभा जूठका ले सहारा। 
उस रवि-त्नया-सी हो गई श्याम धारा ॥ 


६.३६.) 
ऐसी तुमे; देख उम्र सयानी क्रोधातुरा शोध हुई भवानी । 
हो रक्तवणों तुमको निहारा है लाल योंगों |तव अंग सारा ॥ 
५ 0 ५) 
गंगा साले तुझे था प्रिय रविततया था तुझे भारती माँ। 
तीनोंमें तू रमी है निश्चित जगतकों है. सदा तारती माँ॥ 
माता तू ही हुलारे सकल सुबनके जन्‍्मसे पाप धोती। 
प्राणीकी दग्य काया तब शुचि जलसे है सदा शान्त होती ॥ 


(४) 
छुर, नर, मुनियोकी संपदा तू अनोखी। 
प्रसितमल जनोंकी औपथी दिव्य चोझी ॥ 
मल निज तमका थे हपके साथ थोते। 
हिल-मिल् तुमते वे भोश्कों प्राप्त होते ॥ 


| ५.) 
माता तेरे तत्निकट जो गृछुके बाद आंता। 
पाता भूले ने यम-पुरक्की थातता जीव माता॥ 
माता | गाता तब सुयशका गीत भी खूब गाता। 
गातानगाता अम्नघुरकों तविश्युके धाम जाता॥ 


, (६ ) 


: बड़ेन्बड़े वृष खड़े किनारे कहीं तपस्री तपकों प्रचारें | 
कुट्टी वनी रग्य कही बड़ी है. कह्दी लताएँ हँसती खड़ी हैं ॥ 


अच्युत 
( ७) 


कहीं किनारे तव देव-बाला खड़ी लिए कोमल पुप्पमाला । 
नचा रही द्वाथ बढ़ा रही है दँसी-खुशी-साथ चढ़ा रही है ॥ 
( ८ ) 
कल्न-कल करती तू नाचती घूमती-सी। 
हँस-हँस उसके श्री-अंगकों चूमती-सी॥ 
पुलकित चित होती फूछका हार लेती | 
सरल हदयसे माँ ! कण्ठमें धार लेती ॥ 
(९) 
धनदभवनसे भी उच्च अट्टालिकाएँ। 
स्थित तब तट-में ले दीपकी सालिकाएँ |) 
मलयमरुत आता है उन्हें यों हिलाता। 
जिस तरह पुजारी आरती साज लाता ॥ 
( १० ) 
अनेकों कथाएँ मिली हैं तुम्हारी कहें तो कहें. क्या ? कदी शम्मु-प्यारी। 
नदीमें बड़ी हो गुणोंमें बढ़ी हो तभी तो त्रिशुली-जट पे चढ़ी हो | 
“-- भ्रीमाली' 


कुसुम ! 


अयि कुसुम ! न॒ तेरा मान होता रहेगा। 

अरु न मधुरता की शान तेरी रहेगी॥ 
जब अनिढ-भकोरा डालियाँ तोड़ देगा । 

सच कह तब तेरी कोन रक्षा करेगा। 

( २ ) 

अलिकुल रसभांगी संग देगा न तेरा । 

सहृदय वह माली सिफे रोता दिखेगा। 
कुछ दिन इठला ले शोक से जी' जला छे । 

पर सच कहता हूँ--धूलमें जा मिलेगा ॥ 


--गोपालद त्त निपाठी | 
गनव>कपए:क-->+०००न- 


कोनसा देव पूजनीय है ! 
( लेखक--यतिवर श्रीमोलेवाबााजी महाराज ) 
जिस देवोंके देव महादेवते यह जगत्‌ उत्पन्न हुआ है, जिसने इस समस्त 
विश्वको व्याप्त कर रक्ख़ा है और जिसमें यह संपूर्ण प्रपश्न ढीन हो जाता है, फिर भी 
जिस देवका इस दृश्यसे कोई भी सम्बन्ध नहीं रहता, वही देव पूजनीय है। न जिसका 
आदि है, न अन्त है और न मध्य है। जिसका देश, कारू अथवा वस्तुसे परिच्छेद 
नहीं होता, सब पदार्थ जिसके सम्बन्धसे सिद्ध हो जाते हैं, किसी प्रमाणसे जो 
सिद्ध नहीं होता, वही स्वयेसिद्ध देव पूजनीय है। जिस अलौकिक देवका कोई 
नाम नहीं है, फिर भी मिस नामसे पुकारो, उसी नामसे बोछता है, कोई जिसका 
धाम नहीं है, तो भी सब धामोंमें जो विराजमान है, कोई धाम जिससे रहित नहीं 
है, वही देव पूजनीय है । यह जगत्‌ जिसकी आँखोंमें है, जो जगत्‌की आंखोंमें 
है | आँखके बिना ही जो सबको देखता है, श्रोत्रके बिना ही जो सब शब्दोंको 
.छुन लेता है, पैरोंके न होनेपर भी जो मनसे भी तेज दौड़ता है, जिसको कोई पकड़ 
नहीं सकता और न कोई छोड़ सकता है, वही देव पूजनीय है | 
जिस देवका कोई शरीर नहीं है, सब शरीर जिसके शरीर हैं, सब शरीरोंकी 
जो आत्मा है, सत्र शरीरोंको नियममें रखता है और सब शरीरोंमें अभिमान करता 
है, फिर भी जिसमें नियम्यनियामकभाव नहीं है, व्याप्यव्यापक्माव भी जिसमें 
नहीं है और जीव-ईश्वरभाव भी नहीं है । जो सूर्य होकर विश्वभरकों तपाता और 
प्रकाशित करता है, चन्द्र बनकर देव, मनुष्य, औषधि आदिका पोषण 
करता है, वेश्वानर - वनकर सबके उदरमें रहकर खाये पिये हुए अन्न-जलका 
पाचन करता है । जिसके आनन्दसे सब प्राणी आनन्दका अनुभव करते हैं, 
जो आनन्दस्वरूप है, जिसके आनन्द-लेशके अंशसे ब्रह्मासे लेकर र्तम्ब पर्यन्त 
आनन्दित हो रहे हैं, जिसको जानकर फिर कुछ जानना शेष नहीं रहता, अथीत्‌ 
सब कुछ जान लिया जाता है, जिसको पाकर सब कुछ पा लिया जाता है, कुछ 
प्राप्त करना शेष नहीं रहता, सब कुछ जिसमें है, सब जो है, सबका उपादान 
कारण है, सबका कर्ता है, फिर भी अशेप-विशेषसे रहित है, एक है, अद्वितीय 
है, सब उपाधियोंसे वर्जित है, सबका अपना आप है, न पास है, न दूर है, 
हाजिर हुजूर है, वही देव पूजनीय है | 
२७ 
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मैं, तू और सो का जिसमें नाम नहीं है, देश, कार और वस्तुका जिसमें 
काम नहीं है, ज्ञाता, ज्ञान और 'शैयसे जो दूर है, सब नरोंका नूर है, सत्तव, 
रज और तमका जिसमें लेश नहीं है, जिसमें न अशेप है और न विशेष है, फिर 
भी जिसका नाम निर्विशेप है। कोई पद, वाक्य, अक्षर डसको बता नहीं सकता 
है, फिर भी एक नकार अक्षरका ऐसा माहात्य है कि उस सत्‌ और असतसे 
रहितका भी, सब प्रपश्चका निषेध करके शम, दम, संतोष, क्षमा, विवेक, वेराग्य 
आदि शुभ गुणोंसे युक्त अधिकारीके मनमें, प्रकाश कर देता है, क्योंकि 
वह सबका आत्मा यानी स्वरूप है, इसलिए स्थूछ, सूक्ष्म और बीज रूप प्रपंचका 
निषेध होनेपप आप ही शेष रहकर पूर्ण आत्मरूपसे प्रकाश करता है | इस 
प्रकार अक्षककी सहायता लेकर भी श्रुति भगवती उस देवका बोध कराती है | 
जो है भी नहीं है और नहीं भी नहीं है, फिर भी है और नहीं दोनोंका 
सिद्ध करनेवाला है ही । विद्वानोंका कथन है कि जिसका जानना कठिन है, 
इतना ही हो, तब तो ठीक है कि उसको कठिनाईसे जान लिया जाय, परन्तु 
कठिनाई तो यह है कि उसका जानना सहज न हो, तो न सही, परन्तु उसका 
जानना तो कठिन भी नहीं है। जो देव ग्राह्म भी न हो, उपादेय भी न हो, 
उसको कोई कैसे जाने ! जानना तो अन्यका होता है । अपने आपमें जानना ने 
जानना दोनों ही नहीं बनते ! जो अपना आप है, वही देव पूजनीय है । 

जिस देवका साक्षात्कार करके दृध्यडः ऋषिने देवताओंका हित करनेके 
लिए अपनी हड्डियां देनेमे किचित्‌ भी संकोच नहीं किया था, किन्तु क्षणभरमें उस 
देवका ध्यान करके इस संघातका त्याग करके उसी देवमें छयको प्राप्त हो गये थे; 
जिनकी हड्डियोंका वजच्चाख बनाया गया था, जिसके प्रतापसे इन्द्रने चन्रासुरका 
वध करके देवताओंको अभय किया था। जिस देवके विज्ञानसे पिप्पलाद 
ऋषिने सुकेशा आदि छः ऋषियोंको प्राण, श्रद्धा, आकाश, वायु, तेज, जल, 
प्ृथिवी, इन्द्रिय, मन, अन्न, वीये, तप, मन्त्र, कमी, छोक और लोक़ोंमें नाम, 
इन सोलह कलावाले पुरुषका उपदेश किया था, जिसको जामकर आजकल 
भी मनुष्य, जैसे गंगा आदि नदियां समुद्रमं मिलकर समुद्र ही हो जाती हैं, 
' वैसे ही प्रकृतिपुरुषसे परपुरुषभं छीन होकर परपुरुष ही हो जाते हैं। 
जिस देवका ज्ञान नचिकेता नामक पांच वर्षके बालकने यमंराजके पास जाकर 
समस्त ब्रह्मांडपर छात मारकर और हिरण्यगर्भके सर्वोत्तम पदकी भी इच्छा 
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न करके प्राप्त किया था। जिस देवको जानकर याज्वस्क्यनें जनकराजकी 
समामें से सुवणसहित गौओंका अनेक विद्वानोंकी शाखार्थमें परास्त करके हरण 
किया था, वही देव पूजनीय है । 

जिस देवके समान कोई दूसरा देव धनी और निसप्ठह नहीं है, जो देव, 
हम उसे मानें अथवा न मानें, इसकी रप्ठहा नहीं करता, किन्तु जो हमारे न 
माननेसे ही सिद्ध हो जाता है। कोई तो है ही, जिसके मानने न माननेके 
लिए हम विवाद करते हैं | यदि कोई न हो, तो किसके होने न होनेंके लिए 
हम विवाद करें ! कोई है, जिसका अहण करके विवाद किया जाता है। जो देव 
सब्र मजहबवालोंको मान्य है, जिसका कोई मजहब नहीं है, फिर भी जिसके 
सब मजहब हैं। जिसके न जाननेसे मजहवोंमें मेद दिखाई देता है, जिसके 
जाननेसे मजहवका, देशका, कालका, मेरा, तेरा इत्यादिका सब भेद मिट जाता है। 
न अपने मजहब, देश आदिम राग होता है, न दूसरेके मजहबसे अथवा देशसे 
छ्वेप होता है, किन्तु सर्वत्र सवेदा सब मजहबोंका अधिए्ठाता, सब देशोंका 
महाराजा एक ही सनातन देव सबमें दृष्टि आता है, हृदय शान्त रहता है, 
आधि-व्याधि मिट जाती हैं, तीनों ताप दूर हो जाते हैं, सुख ही सुख संसारमें 
परिपूर्ण उपलब्ध होता है, सबके सब्र प्यारे हो जाते हैं, ह्वेपी कोई नहीं रहता, 
सबके सत्र इैश्वरूप ही दिखाई देते हैं, वही देव पूजनीय है, भजनीय हे 
और माननीय है ! 

संश्िसि पूर्व एक ही सत्य, ज्ञान और आनन्द स्वरूप देव था, दूसरा कोई नहीं 
था। एक ही निष्काम, आप्तकाम और पूर्णकाम था, ऐसे देवको भी न माछ्स 
क्रिस कारण इच्छा हो गई कि मैं एकाकी हैं; एकसे बहुत हो जाऊँ, बहुत होकर 
जगतका तमाशा देखूं , उसने तीन गुण रच लिये, पांचभूत वना लिये, तीन पांच करके 
चौदह भुवन वना लिये, फिर भी एकका एक ही रहा, दूसरा नहीं हुआ, तब 
दूसरा बननेंके लिए उसने जैसे सूथ प्रतिविम्बरूपसे चमकदार पदार्थो्मे प्रवेश 
करता है, वैसे ही प्रवेश किया, मवेश करते ही चौदह झुवन और उनमें 
रहनेवाले जीव चेतन हो गये । इस प्रकार एक ही देव अनेक होकर विश्ववाटिकामें 
ही सर करने गा । अब भी कर रहा है, जो भाग्यवान्‌ हैं, वे सन्त महात्माओंकी 
सेवासे यह जानते हैं कि एक ही देव अपनी मायाशक्तिसे सबमें प्रवेश करके सैर 
कर रहा है, वे सबमें उसी सम परमात्माका दशन करते हैं, ऐसे समदर्शी न 
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किसीसे राग करते हैं, न द्वेप करते हैं, न किसीको अपना मानते हैं और न किसीको 
पराया जानते हैं, आनन्दसे जगव्‌की सैर करते हैं । जो मूढ़ सन्त महात्माओंका 
संग नहीं करते, सतशाखोंका अवलोकन नहीं करते, वे राग-ह्वेप करके स्वयं दुःखी 
होते हैं, अपने अनुयागियोंकों दुःखसागरमें डुबाते हैं। जिस देवका ज्ञान 
सुखका हेतु और अज्ञान दुःखका कारण है, वही देव पूजनीय है । 

जिस देवका आर है न पार है, जो करोड़ों त्रह्माण्डोंका एक आधार है, 
स्वयं निराधार है, जिसकी माया अपरम्पार है। जैसे समुद्रमें से अनेक तरह 
उठकर छीन होती रहती हैं, वैसे ही जिसमें से करोड़ों अह्माण्ड उत्पन्न होकर 
लीन हो जाते हैं। जो छोटे-सेछोटे और बड़े-से-बड़ेमें भी पूण है, फिर भी 
अपनी मायासे मोहित पुरुषोंकों अपूर्ण-ता दिखाई देता है | अनेक होकर भी 
जो स्वरूपसे अच्युत होनेसे एक-का-एक ही रहता है। जैसे बहुरूपिया अनेक 
रूप धारण करके अनेक-स्ता अतीत होता है, फिर भी एक-का-एक ही है, वेंसे 
ही जो अपनी मायासे ब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन्द्र, वरुण, कुबेर, देव, दानव, 
मनुष्य, पशु-पक्षी भनेक रूपवाला दृष्टिगोचर होता है, फिर भी एक-का-एक 
ही है। जो अनेक आक़ारोंमें छिपा हुआ आऑँख़मिचौनी खेल रहा है, जो 
सूक्ष्दर्शी उसको हूँढ लेते हैं, थे आँखमिचौनीके खेलमें उसको हूँढ छेनेसे 
जय पाकर आनन्दसे विचरते हैं । जो स्थूलदर्शी हैं, वे उसको पाससे भी 
पास अपने हृदयमें छिपा हुआ होनेपर भी नहीं हूँढ सकते | वे जहाँ जाते हैं, 
हाते हैं, कभी भी उनकी जीत नहीं होती । जो देव अपना आप होनेसे 
विवेकियोंको परम प्रत्यक्ष है और अविवेकियोंको जो करोड़ों उपाय करनेपर 
भी दर्शन नहीं देता, वही देव पूजनीय है । 

जो देव कहीं तो मथुरा, काशी, बदरिकाश्रम आदि तीथोंमें, कहीं इन्द्रादि 
देवताओंमें, कहीं वामन, नृसिंह आदि अवतारोंमें, कहीं ईश्वर, हिरण्यगर्म, 
विराद्‌ आदि ईश्वरोंमें, कहीं विश्व, तैजस, प्राश् आदि जीबोंमें, कहीं स्थूल, 
सूक्ष्म, कारण आदि शरीरोंमें, कहीं जाग्रतू, स्वम, सुषुप्ति आदि अवस्थाओंमें, 
कहीं आकाशादि भूतोंमें, कहीं सत्तव आदि गुणोंमें, कहीं साम आदि वेदोंमें, कहीं 
इतिहास, पुराण आदिम, कहीं ब्रह्मसूत्र आदि दरनोंमें छिपा हुआ है। वहिसुख 
पुरुष जिसको इन स्थानोंमें हँढते हुए हैरान ही हो रहे हैं, परन्तु उसका कहीं 
पता नहीं छूगता, इसलिए विचारे दु!खका अनुभव कर रहे हैं | अन्तर्मृखी 
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पुरुष जिसको इन स्थानोंमें नहीं हूँढता, किन्तु प्राणादिका संयम करके अपने 
हृदयकमलमें ही हूँढता है, हूँढ कर उसको प्राप्त कर छेता है और सर्वदाके 
लिए सुखी और स्वतन्त्र हो जाता है । जिस देवका दर्शन सुख और ख्वतन्त्रताका 
हेतु है और जिसका अदर्शन दुःख और परतन्त्रताका कारण है, वही देव 
पूजनीय है । 

जो नरपशु मूढ़ पुरुष संसारकी चमक-दुमक देखकर अश्धे हो रहे हैं, 
जिनको सत्य और असत्यका विवेक नहीं है, उनमें से कोई कीर्तिमें, कोई वासनामें, 
कोई कामनामें, कोई ख्रीमें, कोई पुत्रमें, कोई धनमें, कोई ऐश्वर्यमें, कोई धर्ममें, 
कोई अथमें, कोई काममें लगें हुए हैं। किसीको मित्र समझते हैं, किसीको 
श्यु मानते हैं, किसीसे अनुराग करते हैं और किसीसे द्वेप करते हैं। देहको ही 
आत्मा समझते हैं, देहके सम्बन्धिंकों ही अपना समझते हैं, लकीरके फकीर 
हैँ यानी माने हुए विन्दुको सच्चा जानकर नाप-तौलमें ही छंगे हुए हैं, ऐसोंको 
जिस देवकी छाया भी दिखाई देनी कठिन है। और जो विवेकी धीरवर पुरुष 
दुनियांकी चमक-दमक देखकर मोहित नहीं होते, जिनको सत्यासत्यका विवेक 
है, वे कीर्ति आदिमें, खली, पुत्र आदि नाशवान्‌ पदार्थमें आसक्त नहीं 
होते । न किसीसे राग करते हैं और न किसीसे द्वेप करते हैं, सबको समान प्यार 
करते हैं । जिनकी दृष्टिमं शत्रु-मित्र समान हैं, जिनकी दृष्टिमें दूसरा है ही 
नहीं, एक ही जनादनको जो सर्वत्र, सर्वदा, सर्वथा, सबमें देखते हैं, जिनको 
देहमें आत्माध्यास नहीं है और देहके सम्बन्धियोंमें भी जिनको ममता और मोह नहीं 
है, ऐसे भाग्यवान्‌ पुरुषोंका जो देव अपना स्वरूप ही है, वही देव पूजनीय है । 

भोढा ! चेत जा, जाग जा, मोहनिद्गा त्याग दे, शोक-तन्द्रा भगा दे, 
एक ही देव है, एक ही देवने-अनेक रूप धर ढिए हैं, सब एक ही शिलके 
वंद्ढे हैं, तब्र क्‍यों किसीसे राग करता है, क्यों किसीसे द्वेष करता है, एकका 
ही सबमें दर्शन कर, एकका ही सबमें स्पश कर, एक ही को चख, एक ही 
को संघ, एकका ही गान कर, एकका ही ध्यान कर, भेद कहीं भी कमी भी 
किंचित्‌ भी मत देख, अपने समान सबको प्यार कर, अपने समान सबको 
सम्मान दें, प्रतिष्ठा मत चाह, बड़े बननेकी इच्छा मत कर, छोटा बनकर दीन 
भी मत हो | जैसे तेरा देव सम है, वैसा ही तू भी सम रह, स्वप्तमें भी विषम 
मत हो । समता उस देवका पूजन है, समता उस देवकी भक्ति है, समत| 
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ही ज्ञान है, समता ही योग है। समताके सिद्ध हो जानेसे भक्ति, ज्ञान, योग 
सब ही सिद्ध हो जाते हैं, समता सिद्ध न हुईं तो किया हुआ दान, धर्म, ज्ञान 
भक्ति सब निष्फल हैं । “निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म! इस न्यायके अनुसार समता ही 
तप है, समता ही जप है, समतासे सम परमात्मा देवका दर्शन होता है, अन्य 
किसी प्रकारसे समब्रह्मका दर्शन नहीं होता | सूर्य सम होकर ही सबको प्रकाश 
दे रहे हैं, चन्द्र सम होकर ही सबके घरोंमें चांदनी देता है, ऐसा नहीं करता 
कि ब्राह्मण वेदपाठीके घरमें तो चांदनी दे और श्वपचके घरमें न दें । मेथ भी 
उपजाऊ और बंजर भूमि नहीं देखता, सबके ऊपर एक-सी ही वर्षा करता है । 
सर्वत्र सर्वदा समता वर्त रही है, फिर तू सम क्यों नहीं होता ? समता धारण कर, 
सम हो जा, सम शञान्त देवका आराधन कर, वही देव पूजनीय है । 
सबका सार यह है--- 
( इन्द्रवज़ा छन्द ) 
( १ ) 
जो देव सच्चा सम एकसा है, जो सर्वमांही नभ ज्यों भरा हे । 
प्यारा समी के उरमें वसा है, सो पूज्य आत्मा सबका सदा है ॥ 
हो ०) 
कूटरस्थ चेता मन बुद्धि साक्षी, विश्वेश सच्चित्‌ सुख सिन्धुराशी | 
केवल्यभूमा श्रुतिनि कहा है, सो पूज्य आत्मा सबका सदा है ॥ 
( ३ ) 
ना नाम जाका सब नाम जाके, ना धाम जाका सब्र धाम जाके | 
जो सर्व भी हो सबसे जुदा है, सो पूज्य आत्मा सबका सदा हैं| 
( 9४ ) 
सर्वज्ञस जो छिपता नहीं है, अल्पज्ञको जो दिखता नहीं है । 
आवे न जावे ध्रुव ज्यों डटा है, सो पूज्य आत्मा सबका सदा है ॥ 
| 0] 
हे ईंश पूजा सम शान्‍्त होना, निर्वेर होके सुख नींद सोना। 
ना मित्र देखे, नहिं शच्रु देखे, छोटे बड़ेमें शिव एक देखे॥ 
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ब्रह्मजिज्ञासाका अधिकारी 


( लेखक- पण्डितवर चण्डीअसाद शुक्लुजी ) 


पूष लेखमें यह दिखलाया गया है कि हुःखकी आत्यन्तिक निश्वत्ति ( मोक्ष ) 
लौकिक उपायसे ( गन्ध, माल्य, वनिता आदिफे सेवनसे ) तथा वैदिक उपायसे 
( धमंकडापके सेवनसे ) नहीं होती है, थह तो केवल ब्रद्मजिज्ञासासे ही 
होती है । अब इस लेखमें यह दिखलाया जायगा कि ब्रह्मजिज्ञासाका अधिकारी 
कौन है ९ कया मनुष्यमात्र त्रह्मजिज्ञासाका अधिकारी है या कोई-कोई विशिष्ट ही 
अधिकारी है इस प्रश्नके उत्तरमें भगवान्‌ शह्लुराचायजीका कहना है कि 
भनुष्यमात्र म्द्माजिज्ञासाका अधिकारी नहीं है, किन्तु पूर्व जन्ममें सब्ग्चित निरभि 
सन्धि भावषदपणबुद्धिसे अनुप्ठित पुण्यपुखसे अथवा इसी जन्ममें अनुप्ठित तथोक्त 
पुण्यपुखसे जिनका वित्त शुद्ध--मलरहित--हो गया है, जिनके ह॒दयमें नित्यानित्य 
वस्तुविबेक, ऐहिक और पारलोकिक विपयोंके भोगमें विराग, शम, दम आदि साधन- 
सम्पत्ति और मुमुक्ता कमसे उत्पन्न हो गई हैं, वे ही पुण्यात्मा महापुरुष त्रह्मजिज्ञासाके 
अधिकारी हैं, मनुष्यमान्न अधिकारी नहीं है । 

प्रश्न--पत्यगात्मा ( जीव ) नित्य है और शरीर, इन्द्रिय आदि अलित्य हैं, 
यह विवेक ( निश्चय ) यदि पुण्योदयसे त्रद्मजिज्ञासासे पहले ही हो गया हो, तो 
धह व्यथ है, क्योंकि इसी निम्चयक्रे लिए ही त्रद्मजिज्ञासा की जाती है और बह 
यदि हो गया है, तो फिर उसके लिए ब्रद्मजिज्ञासा क्‍यों फी जाय ? 

उत्तर--ययपि मक्षजिज्ञासासे पहले जीव सत्य है और शरीर, इन्द्रिय आदि 
असत्य हैं, ऐसा विशेषरुपसे निश्चय नहीं होता, यह तो त्रह्मभिज्ञासाका फल् है 
झतः उसके धाद ही होता है; तथापि सत्यल और असत्यल ये दो शब्द इस 
जड-चेतनमय संसारमें प्रसिद्ध हैं, अतः उनके अर्थ दो धर्म और उनके आश्रय 
दो धर्मी अवश्य हैं, ऐसा सामान्यरूपसे निश्चय हो सकता है । नित्यत्व सत्यत्त है, 
वह जिसमें रहे वह सत्य और उपादेय है। और अनित्यव--असत्यल है, 
वह जिसमें हो वह असत्य और अलनुपादेय है, क्योंकि त्वम! और अहम शब्दसे 
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व्यवहियमाण जइचेतनमय संसारमें जो सत्य है, बह सुमहूप है और 5पादेय है 
एवं जो असत्य है वह दःखरूप दे तथा अनुपादेय है, ऐसा नित्यानित्यवस्तुवियक 
पू्वजन्मके या इस जन्मके पुए्यसे क्रिसी किसीको ऋम्मजिद्यासास पहले भी दी 
सकता है। वे ही त्रद्मजिज्ासाके अधिकारी हैं । 

प्रश्न--सब दृश्य स्वप्रके समान असत्य--मिथ्या--द्रो है, सत्य कुछ भी नहीं 
है | जब्र सत्य कुछ भी नहीं है, तब नित्यानित्यविवेक केसे शेगा ! 

उत्तर--असत्य-मिथ्या-आरोपित ही होता है श्ौर 'अधिष्ठानके ग्रिना श्रारोप 
नहों होता है, इससे यदि आप असत्यकों मानें, तो उसके 'अधिष्ठान सतम्यकों अवश्य 
मानना होगा । 'इंदं रजतम! इस श्रम शुक्तिब्प अधिष्ठान प्रत्यक्षत्तिद्ध ह और 
स्वप्रश्नम्मे स्वाप्न वस्तु सदधिष्टानम्‌, भ्रस॒त्यलात , घुक्तिरजतवन, (स््नप्त्म भासमान 
वस्तु सदृधिप्ठान है, असत्य होनेसे, शुक्तिरजतके समान ) इस श्रनुमानस सिद्ध है। 

प्रश्न--जब बद्यनिश्लासासे पहले दही अधिष्टान सत्य है और उसमें आरोपित 
सब जगत असत्य हैं, यह निश्चय हो गया, तथ तो अद्ाजिश्ासा व्यू ठदरी, क्योंकि 
उसका फल अधिप्ठानका सत्यत्व पहले ही निर्णीन द्वो चुका । 

उत्तर--यथ्पि ब्रद्मजिज्ञासासे पूष भी अधिप्ठान सत्य है, यह निश्चय रहता 
है, तो भी वह अधिए्ठान निगुण सबिदानन्दरूप अ्ग्म ही है और उसीमें सम 
वेदान्तोंका समन्वय है, यह निश्चय नहीं रहता, अत्तः इन सत्र मातोंके निर्णय 
लिए ऋऋद्मविज्ञासाशास्क्रा आरम्भ आवश्यक है, व्यथ नहीं है । 

प्रश्न--यदि ऐसा है, तो नित्यानित्यवस्तुविशेकशनऋका प्रस्तिद्ध अर्थ मिल्य-- 
जिसका ध्यंस न हो--प्रत्यमात्मा ओर अनित्य--जिसक ध्य॑स्त हो--शरीर, इन्द्रिय 
आदि वस्तुका विभेक--निग्चयरूप थ्र्थ--वयों छोड़ते हैं ? हस पत्तमें भी प्रत्यगात्मा 
क्षेत्रभेदसे मिन्न-भिन्न नहीं है, किन्तु एक और सबिदानन्द अग्स्वरूप ही है, हत्यादि 
विशेपके निणयके लिए त्रद्मजिज्ञासाशाख्ाारम्भका समथन हो सकता टै, फिर नित्या- 
नित्ययोबसति' ऐसी छ्लिप्ट कल्पना कर नित्य--सत्य--भऔर अनित्य--अनुत-+- 
अथात्‌ मिथ्या, ऐसा अर्थ क्‍यों किया जाय 

यदि आप कहें कि नित्यानित्यवस्तुविवेक़शव्दका प्रसिद्ध अर्थ माननेपर 
प्रत्यगात्मा नित्य है, इस वातका पहलेसे ही निश्चय दो जानेते असम्भवस्तु सतोडलु- 
पपत्त: ( ब्र० सू० अ० २ पा० ३ सू० ९ )# इस अधिकरणमें आत्माके नित्य- 
खका साधन निष्फल हो जायगा तथा साधनपादमें कमफलके अनित्यलका साधन 

* संतः--त्रह्मग: असम्भव “सम्भव -उत्पत्तिन अनुपपत्त:--उपपत्त :---यक्ताभभ वात 
( सत्‌ ब्रह्मयकी उत्त्ति नहीं होती है, बह नित्य है , क्योंकि उसके अनिल होनेंगें 
कोई युक्ति नहीं है। ) 
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भी व्यथ हो जायगा, तो हम भी कह सकते हैं कि यदि नित्यशब्दका सत्य और 
अनित्यशब्दका अनृतरूप बन्ध अथ करें, तो ज्मजिज्ञासासे पहले ही बुढ़ि, शरीर, 
इन्द्रिय आदिके अनृतलके सिद्ध होनेसे 'तद्गुणसासात्‌! इस अधिकरणमें बन्धके 
अलनृतत्वका साधन व्यथ हो जायगा। भौर यदि आप कहें कि वन्धके अनृतलवके 
सिद्ध होनेपर भी भ्रुतियोंके! परस्पर विरोधके परिहारके लिए “तद्गुणसारत्वात' # 
यह अधिकरण साथक है, तो हम भी कह सकते हैं. कि श्रुतियोंके! विरोधके परि- 
हारके लिए 'असस्भवस्तु यह अधिकरण भो साथक ही है। क्िव्च, नित्यानित्य- 
विवेककी असिद्धिके परिहारके लिए जो सूत्रमें “अतः शब्द है उसके व्याख्यानके 
अवसरपर कर्मफलमें नित्यत्वक प्रतिपादक वचनोंकी अपेक्षा कमेफठके अनित्यलके 
प्रतिषादक वचनोंके प्रावस्यकों ही भाष्यकारने युक्तिसे दिखाया है। वन्धके सत्यलके, 
प्रतिपादक वचनेंकी अपेज्ञा उसके मिथ्यात्वके प्रतिपादक वचनोंका प्रावव्य नहीं 
दिखाया है, इससे ज्ञात होता है कि प्रसिद्ध नित्यानित्यविषेक ही भाष्यविवक्तित है, 
अतः सामान्यहपसे सत्य और अनृतके सद्भावका निधोरण (जो वन्धके अनृतत्वमें 
समाप्त होता है.) निष्यानित्यविषेक है, यह जो कह्दा गया है, वह अयुक्त है ९ 
उत्तर--इस बड़े प्रश्रका उत्तर यह है कि भाध्यमें नित्यानित्यवस्तुविवेकके 
प्रदर्शनके बाद नित्य वस्तु ऋह्यकी प्रेप्ताका प्रदर्शन नहीं किया गया है, किन्तु इ६ 
अमुच्र फलके भोगमें विरागका प्रदर्शन किया गया है और पीछे नित्य वस्तुकी 
प्रेप्सासे उसकी प्राप्तिका उपाय कहा गया है, यह क्रम तब ठीक होगा जब कि 
अनित्मशव्दडा अनृव--मिथ्या--अर्थ हो, और यदि अनित्यशव्दका अस्थायी-- 
ध्व॑सप्रतियोगी--अथ हो, तो भी यह क्रम ठीक नहीं बन सकेगा, क्योंकि विनाशी 
चस्तुका भोग करनेवाला पुरुष जब उसका त्याग कर देनेपर अविनाशी वस्तुके 
भोगकी भराप्ति देखता है. तभी उसे त्यागता है। और यदि अबिनाशीकी प्राप्ति 
नहीं देखता, विनाशी वस्तुको नहीं त्यागवा है ओर अनृत बुक भोक्ता पुरुष 


# 'स वा एप महानज आत्मा योध्य विज्ञानमयः प्राणेपः इस श्रृतिके अनुवार जब 
जीवात्मा मंहाव्‌ दे तब उसमें अधुल्वन्यपदेश कैसे होता है?! 'तदूगुणसारत्ात-तस्याः 
बुद्धेयुणा इच्छादयः सारो यत्थ संसारित्वे स तद्गुणसारः ततस्माव! ( पक अणुल 
आदिके अध्याससे जीवात्मामें गौण अगुल्बब्यपदेश है । जसे परमात्मा कहे कहींपर अणुल्- 
व्यपदेश होता है । ह ; ह 

| 'एप्रोइणुरात्मा चेतसा वेदितव्यः' (सु० ३१५ ) 'स वा एप महानज आला 
( बृ० ४४२२ ) इन शृृतियोंकि । 

| यथाऊने: छद्रा विह्फुछिशा ब्युन्नरन्ति' 'न चास् कश्चिज्जनिता न वाधिपयई 
हून श्रृतिग्रोंके । 

२८ 
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न हो, दोनों दशामें अन्त वस्तुकों त्याग ही देता है, फारण कि लोकमें ऐसा देखा 
गया है कि रजतार्थी मनुष्य यदि रजतभ्रमसे कहोंपर रागसे ग्रवृत्त हो, तो अपने 
ज्ञानमें अनृतत्वका निश्चय होनेपर शीघ्र चाहे सत्य रजतके मिलनेकी सम्भावना हो 
चाहे न हो उससे निवृत्त हो जाता है ओर पीछे कहीपर सत्य रजतकों देखता है, 
ते उसमें प्रवृत्त भी होता है। इससे नित्यानित्यविवेकके अन्तर्गत नित्यशब्दका 
सत्य और अनित्यशव्दका अनृत-मिथ्या--ही अर्थ है, यह सिद्ध हुआ। परन्तु 
यदि लोकप्रसिद्धिके अनुसार वस्तुशब्दका. सत्य अर्थ करें, तो .नित्यशव्दका 
स्थिर और अनित्यशबद्का अत्थिर अथ करना पड़ेगा और इस परिस्थितिमें 
भाष्योक्त क्रम नहीं बनेगा, इसीसे आचाये वाचस्पतिमे 'नित्यानित्ययोेसति' ऐसा 
विग्नहकर वस्तुशब्दका योगिक अर्थ धर्म किया है । 

इस नित्यानित्यवस्तुविवेकका (एक अधिप्ठान ही सत्य है देह, इन्द्रिय आदि 
बन्ध अनृत--मिथ्या--है, इसका ) सदा अभ्यास करनेवाले महापुरुपके हृदयमें 
यह ज्ञान उद्त होता है कि इस संसारक्षागरमें सत्यलोकसे--अह्मलोकसे--छेकर 
अवीचि नरकपयन्त नाना योनियोंमें दिन-रात, मास, ऋतु, अयन आदि फालकी 
उर्मियोंसे हम तथा सब जीव सदा भ्रमण कर रहे हैं। यह संसार अनित्य, अज्ुचि 
ओर, दुःखरूप है इत्यादि । 

समस्त संसार अनृत, अशुचि और दुःखात्मक है, इत्यादि ज्ञानसे युक्त उक्त 
विवेकके अभ्याससे इस लोकमें जो सुल्तननक पदार्थ हैं तथा स्वगंमें जो सुखजनक 
पदाथ हैं उन सबमें बिराग ( अनादरबुद्धि ) उत्पन्न हो जाता है अथात्त प्रथम साधन 
नित्यानित्यवस्तुविवेकके अभ्याससे द्वितीय साधन वैराग्य उत्पन्न होता है। 


प्रशु--यह ठीक है कि नित्यानित्यवस्तुविवेक अभ्रुति साधनचतुष्टयसे 
सम्पन्न पुरुपमें ही त्रह्मजिज्ञासा उसन्न होती है, परन्तु साधनचतुष्टय ही कैसे 
भराप्त होगा ? जो सुखजनक पदाथ हैं, उनमें विवेकी पुरुपक्ा भी राग देखा जाता 
है, उनमें वेराग्य कैसे श्राप्त होगा--जब रागका कारण विद्यमान है, तब उसका 
भाव बेराग्य उत्पन्न कैसे होगा ? 


: . उदि कहें कि लोकिक सुख ढुःखसे सम्मिन्न (मिश्रित) होते हैं, इससे उनमें हुःखबे 
भयसे वेराग्य हो सकता है, तो यह ठीक नहीं है, क्‍योंकि सुखमें उत्कट राग होनेसे 
उसकी भाप्तिके कारण होनेसे दुःखमें भी राग हो सकता है। ठौक बात त्तो 
यह है कि जब हमको सुखजनक सामपीका संग्रह करना है, तव जो अवजनीय 
दुःख उपस्थित होते हैं, उनके परिहारके लिए यत्न करना चाहिए । और सुखके 
नान्तरीयक होनेसे अवश्य प्राप्त दुःखको सहकर सुखजनक पदाथका उपभोग 


करना चाहिए। लोकमें देखा जाता है कि धान्यका अर्थी किसान नान्तरीयक 


शा / 


ड़ 


ब्रह्मजिज्ञासाका अधिकारी: २१९ 


होनेसे धान्यके साथ-साथ पत्नालका--तृणका--भी पहले प्रहण कर छेता है, परन्तु 
पीछे धान्यका प्रहणकर पछालका त्यागकर देता है। इससे नाम्तरीयक दुःखक्े 
भयसे ऐंहिक या पारछौकिक इए्ट सुखका त्याग उचित नहीं है। क्‍या मृग खेत 
चर जायंगे, इस भयसे किसान खेत नहीं वोते ? खेत तो अवश्य बोते हैं, परन्तु मृग 
चर न जायें, इसलिए खेतको घेर देते हैं. और क्या गृहत्थ मिश्लुओंके भयसे रसोई 
नहीं बनाते ? रसोई तो अवश्य बनाते हैं, परन्तु मिक्षुओंसे वचानेके लिए कुछ 
उपाय करते हें&। और स्रक्ू, चन्दन, वनिता आदिके संयोगसे जन्य लौकिक 
सुखके ज्ञयी ओर उसके साधनके--अथके--आधीन होनेसे कोई अस्पबुद्धि भीरु 
मनुष्य उसे छोड़ भी दे, यह हो सकता है; परन्तु स्वर्गंसुखको कोई बुद्धिमान कैसे छोड़ 
सकता है, क्योंकि स्वगंसुख नित्य है “अपाम सोमममृता अभूम' ( हम सोमयागमें 
हतावशिष्ट सोमरसका पान करेंगे और अम्ृत--मरणरहित--हो जायेंगे ) इस 
श्रुतिसि स्वगंसुख नित्य प्रतीत होता है+। यदि आप कहें कि स्वर्गसुखं क्षयि, 
झऋतकत्वात्‌, ( स्वगंसुख्ध क्षयी है, क्‍योंकि वह काय है) इस प्रकार क्षयका अनुमान 
ह करेंगे, तो यह ठोक नहीं है; क्योंकि जैसे 'मृतनरकपारं श॒ुचि, प्राण्यद्वल्यातू , शब्नवत्‌', 
(मत मनुध्यकी खोपड़ी पवित्र है, प्राणीका अर्ध होनेसे, शंखके तुल्य ) यह 
अनुसान स्पृष्टा नारास्थि सस्नेहें सवासा जलमाविशेत्‌र इस आगमके विरोधसे 
आभास है, वैसे ही अपास सोमम्‌! इस आगमके विरोधसे यह भी अनुमान 
आभास है। इससे वैराग्यके न होनेसे उक्त साधनचतुष्टय नहीं हो सकता है, अतः 
प्रह्मजिज्ञासाका कोई अधिकारी नहीं है, अतः अ्रह्मजिज्ञासशासका आरस्म व्यथ्थ है । 

उत्तर--इस बढ़े प्रश्नका उत्तर यह है कि पाचक और कृपीवल भिक्षुक ओर 
मृगोंका परिहार भछे ही कर छें, परन्तु सुख-भोक्ता पुरुष अनेक कारणोंसे उपस्थित 
टुःखोंका परिहार नहीं कर सकता है, क्योंकि अन्य ढुःख न भी हों, फिर भी 
क्षय और साधनपारतन्त्य ठुःखका सम्बन्ध सुखमात्रमें अपरिहार्य है। लोकमें 
ऐसा कोई शिल्पी नहीं है जो मधुविषमिश्रित अन्नते विषको अलग कर मधुयुक्त 
अन्नको उपभोगक्रे योग्य कर सके। इसीसे इन्द्रादि देवोंको भी दैत्योंके उपद्र्वासे 


# पूर्वेपक्षीका आशय यह है कि काम--छौकिक सुख और उसके साधन अर्थसे वैराग्य 
हो ही नहीं सकता। यदि काम और अर्थसे वेराग्य होता, तो आज जो लाखोंकी संख्यामें 
गृहस्थ संयोगी वैष्णणय और शहस्थ गोसाई हैं, वे नहीं होते, जिनके पास 'वड़े-बड़े मकान 
हैं और लाखोंकी आमदनी है, इसीसे चावोक काम और अर्थ ये दो ही पुरुषार्थ हैं, 
ऐसा मानते हैं । 

१ इसीसे मीमांसकोंने धर्मकी ही परम पुरुपार्थ माना है । विवेक-वैराग्यके अत्यन्त असाध्य 
होनेसे मोक्षसाधन अ्रह्मजिज्ञासाकी तरफ अपुमात्र भी उन्होंने ध्यान नहीं दिया है । 


२२० भच्युत्त 


जन्य दःखों का भोग करना पड़ता है। 'शुनीमन्जरेति शा हतमपि निहन्त्व मे 
इस नन्‍्यायके अनुसार फोई अपनेको सुखी सान ले, यह और वात है; परन्तु 
वस्तुतः इस संसारमें सुखी कोई नहीं है। और क्षयिताका अनुमान भी आभास 
नहीं है, क्योंकि इस अनुमानकी 'तदयथेह कमेचितों लोकः छ्षीयत एबमेवामुत्र 
पुण्यचितो लोकः क्षीयते' यह श्रुति सहायक है, प्रययुत इस अनुमान जौर उक्त 
अ्रतिके विरोधसे 'अपाम सोसम्‌! इस श्रतिमें अमृत पद ही कल्पस्थायी स्थानमें 
लाक्षणिक है, ऐसी कल्पना हो सकती है । इससे विवेकफे अभ्यासस इहू्‌ लोक 
तथा परलोकके विपयभोगम वैराग्य हो सकता है; । 

ओर विपयभोगसे विराग होनेपर ही शम, दम आदि साधनकी सम्पत्ति होती 
है, क्योंकि रागादि दोप आदि कपायरूप मदिरा चित्तक्ों उन्मत्त'फर देंती है और उस 
मदिरिासे उन्मत्त ( पागल ) मन इन्द्रियोंको ऊँच-नीच विपयोंमें भरवृत्त करता है. और 
जीवका विविध दुःखोंकी ज्वालासे कराल संसाररूप अभिमें होम कर देता है. और 
वैराग्यसे जब रागादि कपाय नष्ट हो जाते हैं और उससे जन्य मद उत्तर जाता है, 
तब मन अपने-आप पुरुपके वशमें आ जाता है । यह मनकी विजय ही शम कहलाती 
है, इसीका नाम वशीकरण भी है । और विजित मनमें जो तत्त्वजिज्ञासामें नियोजनकी 
योग्यता उत्पन्न होती है, उसीको दम कहते हैं। जैस 'दान्तोड्य॑ घृपभों युवा 
हलशकद्वहनयोग्यतां नीत:' ( यह्‌ बैल दान्त है और हल एवं शकटके बहनमें 
योग्य है ) यह व्यवहार होता है, वेसे ही 'दान्तं मनः परमाक्मक्ञानसम्पादने योग्यम्‌' 
( यह मन दान्त है, परमाक्षज्ञानके सम्पाइनमें योग्य है) यह भी व्यवह्यार होता है । 

शम-दमादिमं आदिशकसे विपयतितिक्षा, विपयसे उपराम और तत्तमें 
श्रद्धा ( आत्तिक्य ) का अहण करना चाहिए। यह बात श्रुतिमें कही गई है-- 
तस्मात्‌ शान्तों दान्त उपरतः तितिक्षुः भ्रद्धावित्तो भूत्ता आत्मन्येव आत्मानं 
पश्येतः ( पूर्वोक्त कारणसे शम्र, दम, उपरम, तितिक्षा और श्रद्धासे युक्त होकर 


# यहांपर निष्क्प यह हऐ कि यद्यपि छुरस्य धारा निशिता दुरत्यया' ( मोक्षमार्ग-- 
विवेक वेराग्य--उ3स्तरेकी चोखी धार-सा हे । थोड़ी-सी चूक होनेपर मृत्युका कारण हो जाता है ) 
तथापि भगवत्कृपासे बुद्धिमान्‌ पुरुष विवेक-वैराग्यको प्राप्त कर सकता । वे दुः्प्राप्य 
अवश्य हैं, परन्तु अप्राप्य नहीं हैं; इसमें मोक्षआस और आचायसम्पदाय प्रमाण हैं, अतः 
शरीरयात्राके छिए विपयसुसत और अर्थका सेवन और चित्तश॒ुद्धिके छिए धर्मका सेवन करना 
पड़ता है, फिर भी जीवनका परम रुक्ष्य ब्रद्मजिज्ञासा ही बनानी चाहिए, परन्तु उस तरफ 
तबतक अग्रसर नहीं होना चाहिए जबतक साधनचतुश्य प्राप्त न हो और साधनचतुध्यकी 
प्राप्तिके लिए निव्काम कर्मका सेवन और सगुण ब्रह्ममी उपासना करनी चाहिएं। जब 
भगवत्कृपासे साधन चतुश्यकी प्राप्ति हो जाय, तव त्रद्मजिज्ञासाकी तरफ अग्रसर होना चाहिए । 
अन्यथा कदापि नहीं । 
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आत्माकार मनकी पृत्ति करें )। इनमें उपरति विपयसे चित्तका उपस्म--निवत्ति-- 
है। जब बिपयमें वेराग्य--रागका अभाव--हो जाता है तथ उससे चित्तका अवश्य 
उपरम--निनृत्ति--हो जाता है । तितित्षा--सहन है, जब मनुष्य किसी लक्ष्यकी तरफ 
अग्रसर दोता है, तव कुछ विन्न अवश्य उपस्थित होते हैं. और कुछ दुःख भी मोगना 
पड़ता है, उसीका सहना तितिज्ञा है। जो मनुष्य नान्तरीयक दुःखसे घबड़ाते नहीं 
हैं, वे ही लक्ष्यकों प्राप्त करते हैं। गीतामें लिखा है कि (विषय और इन्द्रियके 
सम्पन्वसे दुःख होते हैं, व अनित्य आगमापायी हैं, उनको सहन करना चाहिए । 
जिन महापुरुषोंकों वे विचलित नहीं करते हैं, वे ही अमृतत्व ( लक्ष्य ) को प्राप्त करते 
हैं। भ्रद्धा-विश्वास और शुश्रपा दोनोंको कहते हैं। इनमें देव, शास्र और गुरुमें 
विश्वास और शुश्रपा दोनों चाहिए। बहुत-से ऐसे मलुप्य हैं, जो इश्वसमें केवल 
विश्वास ही करते हैं और ऐसे भी हैं जो विश्वास तो रखते हैं, परन्तु भजन-पूजन 
नहीं करते । शाश्ष दोंनोंका विधान करता है। शाखमें विश्वास आवश्यक है। इसके 
बिना कुछ नहीं होता है। और गुरुकी झुश्नपा तो अत्यन्त आवश्यक है, क्योंकि 
शासत्र और देव दोनोमे विश्वास गुरुदेव ही कराते है 
यश्य देवे परा भक्ति; यथा देवे तथा गुरो | 
तस्थते कथिता धार्था: प्रकाशन्त मह्दात्मनः ॥ 

जिस पुरुषकी देव ( इश्वर ) में बड़ी भक्ति होती है और जैसी देवमें वेसी 
ही गुरुमं भक्ति होती है। उसीक्रे हृदयमें वेदान्तमें कथित शथ ( मह्मतत्त्त ) 
भासता है । 

अब यह सिद्ध हो गया कि नित्यानित्यवस्तुविवेक्त आदि साधनचतुष्टयसे 
सम्पन्न मह्मापुरुष दी अद्मजिज्लासाके अधिकारी हैं और ब्ह्मजिज्ञासा मोज्षरूप 
पुरुषाथेका प्रथम सोपान है । 


श्रीरामचरितमें ग्रीष्म ऋतु 
( ले०--साहित्यरक्षन पण्डित श्रीविजयानन्दजी त्रिपाठी ) 


परिवत्तव ही संसारका स्वरूप है, यहां कह्दीपर भी एकरसता नहीं है। 
जहां किसी समय अगाघ जलराशि थी, वहां अंब गगनस्पर्शी हिममसण्डित पवतोंकी श्रेणी 
विराजमान है, और जहां किसी समय सस्यमालिनी भूमि थी वहां इस समय समुद्र 
लहरा रहा है । जहां कभी ज्वालामुखी प्॑तकी ज्वालामालाओंसे पास-पड़ोसके देश 
कम्पित होते थे, वहींकी उचेरा भूमि आज विदेशके लिए भी अन्नपूर्णा हो रही है 
और जो देश चार वर्ष पहले धन-धान्यसे सुसमृद्ध था, आज वद्दी देश भूकम्पसे 
जजरित होकर अपने बच्चोंके पालनेमें भी असमथ हो रहा है । 

इसमें सन्देंह नहीं कि परिवर्ततका यह दृश्य दीघकालसे दृष्टिगोचर हो रहा है, 
पर क्या हम दिन-रात परिवर्तनका अनुभव नहीं करते ९ सुखद शिशिर ऋतुें 
कैसा उत्साह रहता है ? भगवती प्रकृति में नवीन प्राणका सच्चार होता है, वृक्षोंके 
पुराने पत्ते ज्ञड़ जाते हैं, चये कोमल पत्ते आपसे आप निकलने लगते हैं, चायुकी 
कठोर शीतलता मन्द हो जाती है । दस दिनोंमें होली आ जाती है, दसों दिशाश्रोमें 
उत्साह ही उत्साह दिखाई पड़ता है । 

फिर दृश्य पलटा खाता है, ऋतुराजके पदापणसे जगत्‌ पुष्पमय हो जाता है, 
शीतल-मन्द-सुगन्ध वायु वहने लगती है, चाँदनीकी शोभा देखते ही वनती है, 
वणन नहीं किया जा सकता और आनन्द-मद्जलका डेरा पढ़ जाता है। पर 
परिवतंन ! तू भी धन्य है । 

धीरे-धीरे यह सब सुख-सामप्री असह्य वेदनामें परिवर्तित हो जाती है । भगवान्‌ 
अंशुमालीकी किरणोंकी वढ़तो हुई प्रखरतासे संसार सन्तप्त हों उठता है, और 
हठात्‌ मुखसे निकल पड़ता है गरमी आ गई! । जो समर्थ हैं, वे इस देशक्रा ही 
त्याग कर हिमालय अथवा समुद्रतटकी शरण हेते हैं और जो असमर्थ हैं, उनसे 
भी घरोंमें नहीं रहा जाता, ठणढी जगहोंकी तलाशमें व्यक्त हो जाते हैं । 

इधर जो गरमो बढ़ी तो साल्म द्ोता है कि संसारमें आग लग गई, मकानोंकी 
दीवारें जलने लगती हैं, सरित-सरोवरका जल सूखने लगता है, नित्य सींचे जाने- 
वाले बागोंके पेढ़ कुम्हलाने लगते हैं, पशुपक्षी विकल हो उठते हैं । लोगोंके मुख 
सूखने लगते हैं, भूख मरी पड़ती है, नींद नहीं लगती, लोग घरके भीतर, पड़े-पड़े 
तड़फड़ाने लगते हैं, वाहर भयानक छ चलती है और शरीर झुल-सा जाता है.। ऐसे 
समय मछलियोंकी क्या बिकल॒ता कही जाय, जिनका जल ही जीवन है। इसी भँति 
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मनुष्यके जीवनमें भी परिवर्तन होता है । जो इस संसारमें आया है, चाहे वह कैसी 
ही परिर्धितिमें हो, पर सम्रय आनेपर उप्ते भी असझ्य वेदना सहन करनी ही पड़ती 
है। औरकी कौन कहे, साज्ञात्‌ परन््ष जब अवतारमहण करते हैं और मनु ज- 
चरित्र करते हैं, तो उतके चरित्रमें भी ओप्म ऋतु आती ही है। कुछ सुखन-दुख 
तो सभी ऋतुश्रोंमें रहता है, पर असझ्य यातना भ्रीष्म ऋतुमें ही होती है, ड्सी 
बातको लक्ष्य करते हुए श्रीगोस्वामीजी कहते हैं । 
प्रीपम दुसह राम वन गवनू | पंथ कथा खर आत्तप पवनू ॥। 
श्रीरामावतारका प्रारम्भ गोस्वामीजीने शिशिरसे किया है, यथा--- 
सिसिर सुखद प्रभु जनम उछाहू । 
बरनव रामविवाह समाजू । सो मुद-मंगल-मय रितु राजू ॥ 
अब विवाह भी द्वो गया, सरकारकों भगवती जनकभन्दनीके साथ अबधमें 
रहते बारह बरस बीत गये, और ५ 
सय विधि सब पुरलोग सुखारी । रामचंद मुखचंद निहारी || 
लोग सब सुद्षी हैं । परिवतनशील संसारमें सदा सत्र प्रकार कोई सुखी 
नहीं रद सकता, ऋतुराजका भी अधिकार सदाके लिए हो नहीं सकता । श्रीष्म आ 
गया, श्रीगोस्वामीजी कहते हैं-- 
राजभवन सुद्ध वेढसत, सिय सेग राम | 
विपिन चले वजि राज, सुविधि बड़ वाम || 
[ बरवे रा० ] 
केसे वनवास हुआ ? क्या हुआ ? यह तो बड़ी भारी कथा है, और सभी 
इससे सुपरिचित हैं, पर मुझे तो इस रूपककी व्याख्या करनी है-- 
थरीपप्त हुसह राम वत्त गवनू । पंथ कथा खर आतप पवनू |! 
रामचरितमें रामवनगमन श्रीष्प ऋतु है। अब ऊपर कहे हुए प्रीष्मका 
सब वर्णन रामवनगमनसे मिलाइये । 
प्रीप्मके प्रधान कारण भगवान्‌ अंशुमाढी हैं, सो यहाँ 
नारि कुमुदिनी अचध सर, रघुपति-विरह दिलेश' 
सरकारके विरह दिनेशके उदयसे संसार संतप्त हो उठा । महपिं भारहाजज्ी 
कहते हैं--- 
'रामगम्रन वन अनस्थ मूछा | जो खुनि सकल विश्व भई सूला' 
सूस्येका प्रखर ताप न सहकर समर्थ लोग देशके बाहर भाग रहे हैं, यथा-- 
सहि न सके रघुवर-विरहागी! चले लोग सब व्याकुल भागी। 


२२४ शच्युत 


नगरका हाल देखषिये-- 
हाट-बाट नहिं जाइ निहारी | जनु पुर दह दिसि लौगि दवारी ॥ 
बागन विंटप बेलि कुमिलाहीं। सरित-सरोवर देखि न जाद्दी ॥ 
हय गय खग मूग जाहिं न जोए | रामवियोंग छुरोग बिगोए॥ 
सूखहिं अधर लागि मुहलादी। जिश्नन जाय उर अवधि कपादी ॥ 
प्रिय परिजन तो मछली ही ठहरे, ग्रीष्ममें जलके घटनेसे इनकी व्रिरुलता तो 
कही ही नहों जा सकती । माता कौसल्या कहती हैं :--- 
अवधि अंबु प्रिय परिजन मीना | तुम करुनाकर धरमधुरीना || 
अस विचारि सोइ करेउ ठपाई | सबहिं जिश्रत जहि भेटेड आई ॥ 
सो बात पूरी न हुई, 
धनि विनु फनि जिमि जल विन मीना | मम जीवन तिमि तुमहिं अधीना' 


न 


ऐसा वरदान माँगनेवाले, सत्यसन्ध महाराज दशरथने, अल्प जलमें पड़े हुए 
महामत्यकी भाँति अपने शरीरका ही विसजन कर दिया । 
वन्‍दीं अवध भुआल, सत्य प्रेम जेहि रामपद | 
विछुरत दीनदयाल, प्रिय तन तृन इव परिहरेड ॥ 
अब थोड़ासा लू” का भी हाल सुनिये पंथ कथा खर आतप पवन! 
पुर ते निकरी रघुवीर वधू धरि धीर धरी मगमें पग है । 
मलकीं भली मालकनी जलकी रद सूख्ि गये अधराधर हे ॥ 
पुनि पूछति है चलियों वा कितो पिय पर्नकुटी करिही कितमै । 
तियकी लखिं आतुरता पियकी अखियाँ अतिचारु चल़ों जल चले ॥ 
इतनेमें सुमन्‍्तजी रथ लिये आ पहुँचे, और 
करि विनती रथ राम चढ़ाये । 
वहँसे रथपर चले, श्वज्ञवेरपुरमें निपादस मिले, उसे भी लू लगी । 
आ्रामवास नहिं उचित सुनि, शुहृहिं भयो दुख भार । 
ओर वह हुख और भी बढ़ गया, जब. राम-सीताक्नों उसने भूमिपर सोते 
देखा यथा-- 
भयउ विपाद्‌ निषादहिं भारी। राम-सीय महि-सैन निहारी । 
गज्ञापार होनेपर तो फिर पेदल चलना पड़ा, यमुनापार दोनेपर निषाद- 
राज भी विदा हुए । अब जो इन तीन मूर्तियोंको पेदल जाते देखता है, वही विक्ल 
हो जाता है, कोई पहुँचानेको तैयार हो जाता है--- 
पारग अगप्त भूमिधर भारी तेहि मेंह साथ नारि सुकुवारी । 
जहूँ लगि जाव तहाँ पहुँचाई । फिरब बहोरि तुमहिं सिर नाई ॥ 
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किसीको ज्योतिपशास््र मूठा प्रतीत होने लगता है । कहने लगते हैं-- 
_.. भारग चलहु पयारेहि पाये। जोतिप भूठ हमारे भाये। 
कोई राजा-रानीकों दोष लगाता है और कोई ब्रद्मदेवको कोसता है। 
कोड कलस भरि आनहिं पानी । अचइञअ नाथ कहहिं मदुवानी |। 
इस भौँति रात भर दशंकोंकी यही दशा है। जिसने पैदल जाते देखा, वही 
विकछ हो गया । जो जितना मृदु था उसे छूने उतना ही विशेष कष्ट दिया। 
भगवद्धक्तशिरोमणि भगवान्‌ मारुती कहते हैं । 
कठिन भूमि कोमल पद्गामी | कवन हेतु वन विचरहु स्वामी ॥ 
मृदुल मनोहर सुन्दर गाता। सहत विपिन हिमि आतप वाता || 
और वहींसे छू (पंथ कथा ) बन्द हुईें। फिर भगवान्‌ सारुतोने पेदल ने 
चलने दिया-- 'ज्ञुए दोझ जन पीठ चढ़ाई । 
पंथक्रथासे तीन कारड भरे हुए हैं, संक्षेपमें भी कहना कठिन है, प्रादेशमात्र 
दिखला दिया गया है । 
असह्य होनेसे द्वी किसी कविने ग्रीप्मका वर्णन विस्तारसे नहीं किया, पर विधि 
प्रपंच गुम अवगुन साना' है। जहां बहुतसे दोप हैं, वहां एक गुण भी रहता है। 
प्रीप्ममें दी पहला पानी पड़ता है, जिसे दँँवगरा कहते हैं। यहींसे वर्षाका प्रारम्भ 
सममभना चाहिये । निशिचरोंसे बेर ही रामचरितका पावस कहा गया है, यथा-- 
वर्षा घोर निसाचर रारी। सुरकुल सालि सुमंगलकारी ॥ 
सो यहाँ खरदूपण संग्रामह्दी दूँवगरा है। 
आँधीके साथ पानी आया--- 
धूरि. पूरि नम मण्डल रहा । राम बोलाइ अनुज सन कहा ॥ 
ले जानकि द्वि त्राहु गिरिकंदर | आवा निसिचरकटक भयंकर ॥ 
वर्षा भी खूब हुई-- हि 
सर-सक्ति-तोमर-परिघर-सूल-कृपान एकहिं वारहा। 
करि कोप श्रीरधुवीर पर अगनित निसाचर डारहों॥ 
पहली द्वी वर्षा वेहन पड़ने योग्य हुई, सुरकुलसालिसुमजझ्लकारणी हुई, यथा-- 
हरखित वरबदिं सुमन सुर, वाजहिं गगन निसान। 
अस्तुति करि करि सुर चले, सोमित गगन विम्तान ॥ 


शान्तिप्रापिके साधन 
( ले०--पं० मूछशइर शास्त्री व्यास वेदान्ताचायं ) 


चैदान्तका आपाततः श्रवण करनेवाले और उसका अध्ययन करनेवाले यह 
भली सौति जानते हैं कि केवल आत्मज्ञानसे ही वह शान्ति भ्राप्त होती है, जो 
चिरस्थायिनी एवं निरतिशयसुखस्वरूप है । उसके प्राप्त दोनेपर और छुछ 
कृतव्य या प्राप्तव्य नहीं रह जाता, फिर इस दुःखके सागर संसारमें भी नहीं आता, 
यह जाननेपर भी हम शान्ति प्राप्त नहीं कर सकते हैं, उसका कारण क्या है ? 
इसका केवल यही उत्तर हो सकता है कि हम उसके साधनके अलुप्लानमें कमजोर 
हैं। शाव्दिक ज्ञान होनेपर भी उसके साधनमें हमारा इतना कम यत्न है क्रि उस 
शान्तिको ग्राप्त करनेमें हम स्वधा असमर्थ रहते हैं । प्रत्येक कार्यकी सिद्धिके लिए 
साधनोंको प्राप्त करना पहले नितान्त आवश्यक है । 

कुछ लोग यह कहते देखे जाते हैं. कि इस जन्ममें शान्तिकी प्राप्ति भले ही न हो, 
परन्तु जन्मान्तरमें अवश्य होगी । वे अपनी उक्तिकी पुष्टिके लिए प्रमाणरुपसे 
वाक्यकों भी उद्धुत करते हैं--बहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्‌ मां अपयते' अथात्‌ अनेक 
जन्प्रोंके बाद ज्ञानी होकर मुमे प्राप्त करता है, मुझे याने इईश्वरको अर्थात्‌ निरवधिक 
शान्तिस्वरूप मोक्षको प्राप्त करता है, परन्तु यह कहना तभी ठीक हो सकता है, जब 
कि शान्ति मिलनेके अव्यमिचरित साधनका अनुष्ठान होता रहे । परन्तु साधनके 
अनुष्ठानसे जो विहीन हैं, वे उस ग्रकारका दावा नहीं कर सकते हैं। अतः 
शान्तिकी ग्राप्तिके लिए साधनानुष्ठानकी आवश्यकता अवश्य होती है। केवल 
अभिलापामात्र करके उस वस्तुकी चाह करना अपने उत्तम वहुमूल्य मनुष्य-जीवनका 
व्यथ अतिक्रमण करनामात्र है। 

संसारमें ऐसे लोगोंकी भी कमी नहीं है जो जबानी जमा-खर्च करनेमें तो 
बढ़े तेज् होते हैं, पर काम कुछ भी नहीं कर सकते, ऐसे लोगोंसे उक्त शान्ति 
कोशों दूर रहती है । 

यह जान चुकनेपर कि साधनानुष्ठान किसी भी वस्तुकी प्राप्तिमें अत्यन्त 
अपेक्षित है । हमें यह जानना अत्यन्त आवश्यक है कि ऐसा कौन साधन है, 
जिसका कि अनुष्ठान करनेसे हम भगवस्माप्ति या निस्व॒धिक शान्ति प्राप्त कर सके। 
व्यवह्ारमें हमें शान्तिके लिए अनेक साधन उपलब्ध होते हैं, परन्तु उन साधनोंसे 
नित्य शान्ति नहीं प्राप्त कर सकते । संसारमें धन, जन, पद्यु, सक्नान आदि जितने 
साधन हैं, वे सब-ऐे-सव अन्‍्तमें बिनाशी हैं, अतः उनके मिलनेपर भी हम हुःखी ही 
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रहते हैं। विवेकदृष्टिसे खूब विचार करनेपर सभी प्राणी अथात्‌ राजासे लेकर 
रंक तक दुःखी ही प्रतीत होते हैं, अतः अन्तमें हमें यह मानना जरूरी होता है 
कि व्यावहारिक धनादि साधन परम शान्तिमें सर्वया अलुपयुक्त हैं। हाँ, इस 
प्सज्ञमें यह विचारना अत्यन्त आवश्यक है कि घनादि भी परम शान्तिके लाभ 
करानेमें सम हो सकते हैं, परन्तु कब्र ? जब कि उनका उपयोग उक्त शान्तिके ठीक- 
* ठीक साधनान्वेषणमें किया जाय। कि घनादिश्राप्तिके अनन्तर प्रायः हमारी 
चेसी मति नहीं रहतो, बल्कि उसका क्षणिक वाघनातृप्तिके लिए ही अधिकतर व्यय 
किया जाता है। इसमें हमारा अज्ञान कारण हो या अन्य कुछ कारण हो, 
अन्तिम परिणाममें मरणतक हमारी वासनाएँ बढ़ती जाती हैं और उक्त शान्तिसे हम 
अपना हाथ भो बैठते हैं । 
अथ हमें प्रकृत विपयके विवेचनमें उतरना चाहिए कि आखिर ऐसा साधन 
कौन है, जिसके वलसे परम शान्ति प्राप्त हो सकती है, इस प्रश्नके जवावमें हमें 
शास्रके ऊपर ही दृष्टि देनी चाहिए । शाश्मसे ही हम उन साधनोंको जान सकते हैं, 
क्योंकि वेदादि प्रमाणोंके आधारपर प्रदत्त हुए शासत्र केवल निरवधिक शान्तिके 
मार्ग बतलानेके लिए ही हैं, अतः हम शासत्र प्रमाणकी उपेक्षा करके यदि स्वकीय 
बुद्धिसे ही काम लेंगे, तो अवश्य परिणाम भ्रष्ट हो जाय॑गे। शास्त्रका लक्षण भी यही 
मिलता है--हितशासनातू शास्त्रस्थ शास्त्रत्नम्‌' ” अर्थात्‌ हितके--हितसाधनक्षे-- 
. कथनसे ही शास्त्रमें शास्त्रवका व्यवहार होता है । 
हितमें भी कुछ ज्ञातव्य है; वह यह कि तीन प्रकारके हित होते हैं--आध्या- 
त्िक्, आधिकभौतिक और आधिदेविक | इस तीनों हितोंके साधनोंका ततःततत 
स्थलमें शाख्रीय वितचन मिलता है। यद्यपि शाख्रकी प्रद्ृत्ति केवल आध्यात्मिक शान्तिके 
मार्गोपदेशके लिए ही हुई है, तथापि जिसने शरीर धारण किया है, ऐसे जीवको 
व्यवहारमें भी उमर साथनविशेषोंकी आवश्यकता होती है, जिनसे शरीरधारणमें कोई 
बाघा न पहुँचे । अतः उनका भी अर्थात्‌ आाषिभौतिक और आधिदेविक हितके 
साथनोंका विवेचन शाखकारोंने उपयुक्त समझा और उचित भी है, क्‍योंकि जब 
हमारा शरीर ही न रहेगा, तो हम उस लक्ष्यभूता शान्तिको कैसे आप्त कर सकते हैं । 
शालोंमें आध्यात्मिक शान्तिके मार्ग दो प्रकारके बतलाये गये हैं--एक म्रवृत्ति- 
मार्ग और दूसरा निवत्तिमागें। प्रगृत्तिमागंकों भत्तिमागममे स्थान दे सकते हैं, 
क्योंकि भक्तिमाग ही एक ऐसा है, मिससे कि हम अपने लक्ष्य स्थानकी किसी 
प्रकारकी अड़चनके पिता प्राप्त कर सकते हैं । निम्धत्तिमागके होते हुए मी प्रति” 
मार्ग ऐसा है, जो अपने-अपने व्यवहारमें रहकर उस मार्गेसे भगवदलुपह मात 
क्र सकते हैं। हम स्वाभाविकहपसे विचार कर सकते हैं कि सांसारत्थित जनोंको 
/निवृत्तिमागका अनुसरण नहीं दो सकता है, क्योंकि वे जन्मसे ही ऐसे अपने 


२१८ अच्युत 


सम्बन्धियोंक्े स्नेहपाशमें फँसे हैं कि उनका उनसे विच्छेद करना सर्वथा असम्भव- 
सा है। हाँ, कोई वेसा विरल पुरुष मिल सकता है, जो किसी पुण्यवश निदृत्तिमामके 
अनुसरणमें तत्पर हुआ हो । परन्तु वैसा निदुं्ट दृशान्त मिलना इस वर्तमान युगमें 
कठिन है । इसलिए संसार-प्रपञ्चमें रहकर भगवानकी भक्ति करना, यह एक परम 
साधन है। इस साधनके अनुप्ठानके विना हमें भगवानका अनुम्रह्द प्राप्त नहीं हो सकता 
है। और उसके अनुग्रहके विना चिर शान्ति नहीं मिल सकती | संसारमें रहते हुए 
हमलोग क्या क्‍या अनर्थ नहीं करते, उन सब अनथथोके होनेपर भी हम उस दयाल 
आतननन्‍्दकन्द सचिदानन्द परमात्माकी कृपा उसको भक्तिसे भ्राप्त कर सकते है, 
क्योंकि वह दयासागर है। हम उसकी सेवा करते हैं, अतः उप्तके वदलेमें हमारे 
ऊपर कपा नहीं करते, परन्तु अत्यन्त दयाछु होनेसे द्वी वे कृपा करते हैं । यद्यपि 
बह सभीक्े ऊपर दया करते ही हैं, तथापि उस दयाछुकी दयाका परिचय हमें उसकी 
उपासना द्वारा ही भ्राप्त होता है। हमें सबेदा उस दयालु भगवानसे प्राथना करनी 
चाहिए कि वह कृपा करे | उसकी कृपासे अतिरिक्त किसी प्रकारके फलकी हमें आशा 
नहीं करनी चाहिए, क्‍योंकि उसकी ऋपामें ही हमारा सत्र कुछ अभीष्ट भरा है। 
इस बिषयमें एक दृष्टान्त महाजनोंसे सुना जाता है-- 

किसी एक मनुप्यने एक सुन्दर पापाणके ऊपर आसन लगाकर भगवानकी 
दूस हजार वर्ष तक उपासना की। दस सहस्र बपकी झुद्ध उपासनासे प्रसन्न 
होकर भगवानने उसके समीप आकर उसे अपने वास्तविक द्व्यरूपमें दूशन दिये । 
थे उस तपस्वीसे कहने छगे कि तुम क्या चाहते हो ? भगवानके उस प्रकारके 
वाक्यकों सुनकर बह तपस्वी कहने छगा कि मेने आपकी दस हजार व तक उपासना 
की है, अतः उस मेहनतका नैतिक फल जो मुझे! मिलना चाहिए उसे दीजिए, 
भगवाचले ऐसे शब्दोंके अत्युत्तरमें यह कहा कि मैं तुम्हें नैतिक फल अवश्य दूँगा, 
परन्तु तुम ओर दस हजार वर्ष तक तपश्चयों करो। इस उत्तरको सुनकर उस 
तपस्वीने कहा कि तब और दस हजार वर्षके बाद ही आना था, बीचमें आपने कष्ट 
क्यों किया ? भगवानने इसका उत्तर दिया कि में तुम्हारी इतनी उपासनासे प्रसन्न 
होकर ही तुम्हें तुम्हारा अभीए देने आया हूँ, परन्तु तुम उससे नेतिक फलकी 
आशा रखते दो, इसलिए में नेतिक अर्थात्‌ नीतिके अनुसार फल देनेको कहता हूँ 
कि और तुम्हें, दस हजार वर्ष तक अधिक तप तपना चाहिए, कारण कि जिस 
पाषांणके ऊपर आसन लगाकर तुमने उपासना की है, वह पापाण मेरा है। उसका 
किराया दिये बिना तुमने उसका उपयोग किया है, अतः व्याजसहित फ़िराया यही है 
कि तुम्हें अन्य उपासना उतनी करनी होगी। वह तपस्वी इस धातकों सुनकर आश्रय- 
चकित हुआ और अपनी असमथंताके ऊपर ध्यान देते हुए उसने उस आनन्‍्दस्वरूप 
भगवानकी प्रार्थता की कि आप मेरे ऊपर अजुपह करें, में अत्यन्त तुच्छ और 
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उज्ञानी हूँ, आपकी असीम सामथ्यकों नहीं जान सकता। आपसे यरि मैं नैतिक 
फलकी अमिलापा करूँगा, तो में कभी आपकी प्रसन्नता या अनुमह प्राप्त न कर 
सकूगा। अतः मेरे ऊपर आपका सदा अलुम्रह रहे | बस, यही चाहता हूँ। 
दयामूर्ति भगवान्‌ उसका अभीए्ट देकर अन्तर्घान हो गये । 

इस कथासे हमें यही समझ लेना चाहिए कि हमारा कतव्य वह होना चाहिए, 
जिससे भगवान्‌ पसन् हों, और इसका साधन केवल भक्ति ही है, अन्य नहीं है । 
भक्तिके स्वरूपका अन्यत्र किसी समय विवेचन करेंगे। भक्तिसे इंश्वरका अनुप्रह 
झौर हमें निर्वधिक चिरस्थायिनी शान्ति मिल सकती है।इस शान्तिके 
मिल जानेसे किसी प्रकारका दुःख रहता द्वी नहीं है, क्योंकि जितने दुःख होते हैं, वे 
सब-के-सब विपयोंके सम्बन्धसे ही हुआ करते हैं, यह सर्वजन-साधारण बात है । 
भगवान्‌की भक्तिफे समयर्में अन्तःकरणकी प्रवृत्ति केवल भगवदाकार ही होती है, 
अतः बाह्य विपयोसे उसका धीरे-धीरे संस हट जाता है, फलतः वाह्मेन्द्रिय भी 
शियिल और अपने स्थाभाविक्र कायकरणुमें अशक्त हो जाती हैं। भक्तिके परिपक्व 
दनिपर इश्वरानुमहके लिए क्षणभरकी भी प्रतीक्षा नहीं करनी पड़ती है, इसी 
घातकों भगवानने खुद अपने श्रीमुखसे भगवद्गीवामें कहा है-- 


ध्रजद्माति यदा कामान्‌ सर्वान्‌ पार्थ | मनोंगतान्‌ । 
आत्मन्येबात्मना तुष्टः स्थितप्रक्नस्तदोच्यते ॥ 
आत्मवश्यिधेयात्मा.. प्रसादमधिगच्छति | 
प्रसादे. स्वेदु:झानां. द्वानिरस्योपजायते ॥' इत्यादि । 


जब्र कि वाह्य पदार्थॉसि अन्तःकरण हट जाता है, तभी भगवानमें उसकी 
तन्मय वृत्ति होती है, फिर बह विषयादिभ्रयुक्त दुःखका अनुभव नहीं करता है। 
उसको केवल भगवानमें अन्तःफरणका सदा सम्बन्ध रखता ही अभीष्ट होता है। 
अन्तःफकरणकी भगवदाकार पृत्तिके परिपक हो जानेपर भगवानकी प्रसन्नता प्राप्त 
होती है, और सर दुःखोंसे मुक्त हो जाता है. अथोत्‌ चिरकालपध््यायी सुब्शान्तिमें 
रहता है, यह उक्त वचनोंका तातय है । सारी गीतामें आध्यात्मिक शान्तिके सा्गोंका 
ही निरूपण किया गया है और उसका तालय भी इसमें ही है। शास्त्रीय एक क्रम है 
कि प्रत्येक सन्‍्थका तातय उपक्रमोपसंदारादिसे क्रिया जाता है. इस नियमसे विचार 
किया जाय, तो भगवद्गीताका आरम्भ 'धर्मचषेत्र' शब्दसे हुआ है और उपसंद्ार 'सतिमेम' 
इस शब्दस हुआ छे, इन दोनेकों मिला देनेसे एक अधश्तोक अपने हाथमें लगेगा, 
वह यह है--धर्मक्षेत्रे मतिर्मम' अथोत्त मेरा ( भगवानुका ) विश्वास धर्मत्षेत्र्में ही 
है, अन्यत्र नहीं, क्योंकि धर्मस ही तो मनुप्य उक्त शान्ति या सोज्ञ प्राप्त कर सकता 
है। प्रक्ृतमें नवीन धर्मशब्दके आनेसे घबड़ाना तहीं 'बाहिए, क्योंकि ध्मका ही 


२६० मच्युत 


विभाग किया है--अबृत्तिमाग और निश्नत्तिमाग। ये ही शब्द इस लेखमें पहलेसे प्रस्तुत 
किये गये हैं। प्रवृत्तिमागं--भक्तिमाग और निवृत्तिमागं--संन्‍्यास। यज्ञ आदि धर्म 
प्रवृत्तिमार्गमें अन्तभूत हो सकते हैं । लेकिन ये सव यज्ञादि इन्हीं दोनेंके लिए क्रिये 
जाते हैं, क्‍योंकि अनादि संसारके अनेक दुरितिविशेषोंस अन्तःकरण इतना 
आक्रान्त रहता है कि उसकी सामथ्य उन दो सा्गोंके अनुसरणमें त्रिलीन-सी रहती 
है। अतः अन्तःकरणम भगवदाकार बृत्ति प्रस्कृरिंत हो, इसलिए उसको विमल 
करना आवश्यक रहता है। जैसे दर्पणमें प्रतिविम्ध प्रहण करनेकी सामथ्य आगे, 
इसलिए उसकी मलिनताकी निधृत्ति किसी घर्णादि क्रियाविशेषसते की जाती है वैसे 
ही अन्तःकरणमें भगवल्मतिविम्बका-भगवदाकारृत्तिका--उद्व हो, इसलिए 
उसकी मलिनताक़ी निदृत्ति यज्ञादि क्रिया द्वारा की जाती है । 


इन सब वातोंसे यह फलित हुआ कि हम सांसारिक दुःखेंसे निवृत्त होकर 
परम शान्ति प्राप्तकर सकते हैं । यदि हम किसी प्रारत्ध विपाकसे इस जन्ममें अपने 
लक्ष्यक्रों नपा सकें, तो भी किसी जन्मरास्तरमें श्रवश्य प्राप्त कर सकेंगे, इसी परि- 
स्थितिक्रों समझ कर ही भगवानने कहा कि 'वहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवास मां प्रप्यते' 
इस होकर बहु शब्द उपलक्षण है, अथोत्‌ एक जन्म भी ले सकते हैं। शुभ फर्म 
करनेवालोंकी इुर्गति नहीं होती, यह संसारमें प्रसिद्ध बात है और शास्रमें भी 
भगवानने कहा है कि 'नहि कल्याणइत्कश्रिद्‌ दुर्गतिं तात गच्छति! अर्थात्‌ शुभकर्म- 
कर्तांकी ढुर्गति तो हो ही नहीं सकती, परन्तु उसका जन्म तो 'भुचीमां श्रीमत्तां गेहे 
योगभ्रष्टोईमिजायते' इस बचनके अनुसार पुनः ऐसे ही इलोंमें होता है जहाँ वह पृतर 
जन्ममें आरव्ध अपनी शुभवासनाओंकों वद्ा सके और उनकझे अनुकूल उपायका 
अजुप्ठान करता रहे। अतः भक्तिमार्गरूप प्रवृत्तिमार्ग आत्यन्तिक शान्तिका 
निर्विवाद साधन हो सकता है। 


अब निवृत्तिमागके ऊपर आ जाइए, निशृत्तिमार्मका भी कुछ अर्थ होता है 
और वह इस संसारको ज्षणिक वैराग्यसे या किसी प्रलोभनसे त्याग देनेसे ही नहीं 
हा जाता किन्तु उसके लिए भी कोई क्रम है और उसका भगवान्‌ श्रीशकुरा- 
चायजीने ही अपने साधनप्चक नामके स्तोत्रमें दिग्दर्शन किया है, साधनपश्चकरका 
प्रथम श्लोक यह है--- 


वेदों नित्यमधीयतां तहुदित॑ कर्म स्वनुप्ठीयताम्‌ 
तेनेशस्य विधीयतामपचिति: काम्ये मतिस्त्यज्यताम्‌ । 
पापोष: परिधूयतां भवसुखे दोपो&5नुसन्धीयता- 
सास्मेच्छा व्यवसीयतां निजगृद्दात्तण विनि्गम्यताम्‌ ॥१॥ 


शान्तिपाप्तिके साथन २११ 


एस शोकमे पहले उन लोगोंके लिए, जिनका वेदके अध्ययनमें निदेष्ट अधिकार 
है, वाल्यावस्थामें वेदाध्ययन कहा गया अथोत्‌ उपनयन संस्कारका मुख्य प्रयोजन 
वेदाध्ययन ही है, इसलिए उपनयत्र संस्कारसे संस्कृत होनेके पश्चात्‌ अपना कर्तव्य 
समम फर वेदाध्ययन करे, [इस रहोकमें वेदशब्द अज्ञसहित वेदके अर्थमें आया 
है, केवल शुकवत्‌ बेदके पाठमात्रसे उसका अथपरिज्ञान नहीं हो सकता है। यदि 
अर्थका बोध न होगा, तो बेदमें कहे हुए कस्रकलापका अनुप्तान कैसे हो सकेगा 
इसीसे तदुदितं कर्म स्वनुप्ठीयताम! यह अन्तिम वाक्य भी सुसन्नत होता है। जिस 
श्रुतिफे आधारपर आचार्यचरण भगवान्‌ श्रीशद्वराचायेंगे इस वेदाध्ययन्का विधान 
किया है, वह श्रुति इस प्रकार है--आद्मणेन निष्कारणो धर्म: पडद्ो वेदो5ध्येयो शेयश्रा 
अथवा '्वाध्यायोडप्येतव्य/ अथोत वेदाध्ययनमें जिनका अधिकार है, उन्हें किसी 
लौंकिक फलविशेषकी अमिलापा न करके अन्नसहित--व्याकरण आदि अश्लोंके साथ 
--बैदका अध्ययन करना चाहिए, उसके अथका परिज्ञान करना चाहिए और उसके 
वाद तदुक्त क्मोंका अनुष्ठान करना चाहिए, श्रुतिध्य चकार शबदसे अनुष्ठानविधिका 
लाभ होता है। अतः बेदशब्दका प्रकृतमें सांगवेद अर्थ श्रुतियुक्तिसम्भत है । ] 


सांगबेदके अध्ययनके बाद फिर कहा कि वेदोक्त कमोंका अनुष्ठान करे, उसके 
बाद फर्मोके अनुछ्ानसे फेवल ईश्वरका आराधन करनेके लिए कहा, फिर काम्य क्मोंमें 
कामनाका त्याग कहा, फिर प्राक्तन एवं ऐहिक पापोंका प्रक्षालन कहा, फिर सांसारिक 
सु्तमें दोपोंका अनुसन्धान कहा, फिर आत्मेच्छाका व्यवसाय कहा और फिर अपने 
घरका अर्थात्‌ संसासका त्याग कहा । 


इनमें पृ्-पू्व उचरोचरके हेतु हैं अर्थात संसारत्याग भात्मेच्छा व्यवसायके अधीन 
है, 'मस्मेच्छाव्यवसाय सांसारिक सुखोमें जबतक दोपदष्टि न होगी, तवतक नहीं हो 
सफता सांसारिक सुोंमें दोषटप्ठि पापोंके विचाशसे होगी, पापोंका विनाश काम्यकर्मामें 
अनाध्थासे होगा, काम्यकर्माम अनात्था ईश्वराराधनसे होगी, कर्मोके अनुछानके 
बिना इश्वराराधन नहीं दो सकता और फर्मोनुष्ठान वेदाध्ययनसे ही होगा। 


उक्त साधनप्यकके श्होकसे यह स्पष्ट प्रतीत द्वोता है कि संसार त्याग करनेमें 
कितने साधनोंक्ी आवश्यकता है? वेदाध्ययन आदि साथनोंके क्रमसे परिगृद्दीत 
संसारत्याग याने निवृत्तिमागं ही अपने आत्माके परित्ञानमें कारण है, इसके ज्ञात 
होनेपर हम विचार करें, तो आजकल बहुधा ऐसे क्रमसे वच्चित ही आत्षज्ञानके 
अमिलापी दृष्टिगोचर होते हैं, अतः निरवधिक शान्ति कैसे हो सकती है ? इसलिए 
उक्तक्मपूर्वक गुद्दीव निवत्तिमागं चिरस्थायिनी शान्तिका अरवोद है, यह 
निर्विवाद है, । 


२३२  अच्युत्त ' 


यह दूसरी बात है कि यदि पूर्वजन्ममें उक्त क्रम अनुष्ठिव दो, तो इस-जन्ममें 
सीये वैराग्य- हों जाय, परन्तु ऐसे शुक आदि थोड़े द्वी दृष्टान्त दृष्टिगोचर होते हैं, 
अधिक नहीं । यदि वेतरथा ऋरह्मचस्यादेव प्रश्नजेतः ( यदि ग्ृहस्थाश्रम आहिका 
परिग्रह करनेकी इच्छा न हो तो ब्रह्मचयोव-थासे ही संन्यास धारण करे ) यह 
श्रति भी पूर्व जन्मके उक्त ऋ्रमसे जिसको दृढतम संसारत्यागकी इच्छा होती है, 
उसीझे प्रति अह्यचर्यावस्थामें संन्यास प्रहण करप्नेकी कहती है, सर्वसाधारणके 
प्रति नहों। इसी अभिप्रायक्री यद्हरेव विरजेत्‌ तदहरेव श्रत्नजेतु' (जिस दिन 
वेराग्य हो, उसी दिन सत्र छोड़ देना चाहिए ) यह दूसरी भी श्रुति समझ लेनी चाहिए । 
सर्वसाधारणके लिए तो भ्रुतिने साफ-साफ कहा है-- 
स होवाच याक्षवरक्‍य: । 
ब्ह्मचय्य परिसमाप्य गृही भवेत्‌ ॥ 
गृही भूल्या बनी भव्रेत्‌ । 
वनी भूला  प्रन्नजेत्त्‌ ॥ इत्यादि 
ब्रद्मवरयकी समाप्ति करके गृहस्थाश्रमी हो, गृहस्थाश्रमकी समाप्ति करके 
वानप्रस्थ ग्रहण करे, वानप्रस्थके बाद संन्‍्यासका परिम्रहण करे, यह श्रुत्तिका अथ है। 
स्मृतिमें भी लिखा है कि-- 
अधीत्य विधिवह्देदान, पुन्रांश्नोतराय धमतः । 
इंट्टा च शक्तितो यज्ञेमनों मोक्ते निवेशयेत्‌ ॥ 
अथोत्‌ विधिपूवंक वेदाध्ययन करनेके बाद गृहस्थाश्रम स्वीकार कर 
पुत्रोभादन करे और अपनी शक्तिके अनुसार यज्ञोंकों करके मनकों मोत्ञकी 
ओर लगावे । 
यदि उक्त प्रकारके ततू-तत्‌ आश्रमोंका परिम्नहण न करके संन्‍्यासकी अमिलापा 
करे, तो उसका अधःपतन होता है, जैसे-- 
अनधीत्य ह्विजो वेदानतुपाय तथात्मजान। 
अनिष्ट्वा चैव यज्ैश्व मोक्षमिच्छन्‌ अन्यत्यथ:॥ 
( श्रपूर्ण ) 
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यह जगत्‌ है या वह्म है ? 
( ले०--यतरिपर श्रीमोलेवाबाजी महाराज ) 


प्राकत--भरे भाई ! यह अश्न ही निरथक है, जगत्‌ स्पष्ट भासता है। 
तव जगत ही है, ब्रह्म कहीं नहीं है| हाथ कन्ननको आरसी कया? प्रत्यक्षमें 
प्रमाण क्या ? जगतमें अनेक प्रकारका व्यवहार प्रत्यक्ष दिखाई देता है, कोई 


मर रहा है तो किसीका जन्म हो रहा है, कहीं रोना माथा-पीटना हो रहा है तो 


कहीं नाच-गाना हो रहा है, कहीं सावित उड़द, रोटी, भात और कढ़ी बनाई 
गई है, मन मारकर छोग भोजन कर रहे हैं तो कहीं पूड़ी, हलवा, कचौड़ी, 
दाल्मोद, मुरब्या, अचार, समोसा, गुलवजामुन आदि तैयार किये यये हें, 
बड़े उत्साहसे सैकड़ों खी-पुरुप भोजन कर रहे हैं। बाजारमें भीड़ हो रही है, 
कंप्रेसे कंधा छिला जा रहा है। परेटपर धोड़ोंकी दौड़ है, समूहके समूह तमाशा 
देखने जा रहे हैं। घुड़दौड़ करानेवालेकी बन आई है, चार रुपयेसे लेकर 
एक रुपये - तकका टिकट है, टिकट-पर-टिकट बिक रहे हैं, रुपयोंका ढेर हो 
गया है, टिकट वांटनेवार्ोंकों सांस लेनेको भी फुरसत नहीं है । यदि घुड़दौड़का 
टैका मुझे मिल जाता, तो भें आज माहामाल हो जाता, उमरकी कमाई एक 
दिनमें ही आ जाती । परन्तु--'सकल पदारथ हैं जग माही । भाग्यहीन नर 
पावत नाही ॥” मेरी यही कहावत है। जगत सबको दिखाई देता है, 
व्रमको किसीने आज तक नहीं देखा, इसलिए यह जगत्‌ ही है, ब्रह्म नहीं है; 
फहीं भी नहीं है, किसी प्रकार भी नहीं हे ! 

कुम्भकार--मेरी समझमें तो यह जगत नहीं है, अरह्म ही है। जैसे में एक 
मिट्टीके अग्रेक बेन और अनेक खिलौने वना देता हूँ, उनके ऊपर अनेक 
प्रकारके रह्न चढ़ा देता हैँ। देखनेवालोंको घड़े, सकोरे, गोल माँट आदि अथवा 
द्वाथी, घोड़े, बकरी, गाय, मनुष्य आदि दिखाई देते हें । किसी-किसी वाढकको 
तो मिट्टी बिल्कुल नहीं दिखाई देती, घोड़ा, हाथी आदि ही दिखाई देते हैं। 
बालक उसे देखकर ऐसा मचल जाता है कि उसके पिताकी मुंह-मांगा मोल 
देना पड़ता है. और खिढौना खरीदना पड़ता है। इसी प्रकार ईधरने अपनेमें 
आप ही इस अनेक नाम और आकतिवाले जगत॒का निर्माण किया है | जैसे 
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२३४ अच्छुत 


खिलौने आदि नाममात्र होनेसे मिथ्या हैँ और मिट्टी वस्तुरूप होनेते सच्ची हे, 
चैसे ही यह नामरूप जगत्‌ त्रक्ममें कल्वित है और त्रक्ष ही सचा है, ऐसा 
मैंने इद्ध पुरुषोंसे सुना है और मेरा भी ऐसा ही अनुभव है । इसलिए जगत्‌ 
नहीं है, त्रह्म ही है । 

सुवर्णार--ठीक है, में मी सुवर्कके अनेक आभूषण बना-बनाकर वेचता 
रहता हैँ अथवा मजदूरी लेकर जो कोई जैसा आभूषण चाहता है, वेसा ही वना 
देता हैं। मुझे खुवर्णकी पहचान है, इसलिए मुझे कभी धोखा नहीं होता । कोई 
भी मेरे पास आभूषण वेचनेके लिए लाता है, तो भे उसे सुवर्णके ही दाम देता हूँ। 
यदि कोई मेरे पास आभूषण खरीदने अथवा बनवानेंके लिए छाता है, तो टकिक्रे 
दाम भी सुवर्णके बरावर ही छगा छेता हैँ, मजदूरी अलग छेता हैँ। जैसे 
सुवण एक है, एक ही सुवर्णके अनेक आभूषण वन जाते हैं, वेसे ही एक 
ही ब्रह्म अपनी मायासे अनेक प्रकारका भासता है। बड़े-बृढ़ोंसे मेंने सुना है 
कि यह सब जगत्‌ निश्चय त्रह्म ही है। इसलिए यह जगत्‌ नहीं है, किन्तु अहम 
ही है, क्योंकि जगत आभूषणोंके समान नाममात्र होनेसे मिथ्या है और अद्ष 
सुवर्णके समान वस्तुरूप होनेसे सच्चा है । 

जुछाहा--भजी ! हमारे गुरुने तो हमको ऐसा उपदेश दिया हे कि जैसे 
पट वाहर-भीतर ऊपर-नीचे तन्तुओंसे ओत-प्रोत है, बसे ही यह जगत्‌ बाहर- 
भीतर, ऊपर-नीचे, पूर्व-पश्चिम और उत्तर-दक्षिण ऋ्मसे व्याप्त है। जैसे पट 
तन्तुओंके सित्रा अन्य कुछ नहीं है, वैसे ही यह जगत त्रह्मके सिवा अन्य 
कुछ नहीं है, ब्रह्म ही है। जैसे पट नाममात्र होनेंसे मिथ्या है, वेसे ही जगत्‌ 
नाममात्र होनेसे मिथ्या है और जैसे तन्तु वस्तुरूप होनेसे व्यवहारमें सच्चा हे, 
वैसे ही ब्रह्म वस्तु होनेसे परमार्थमें सच्चा है। जैसा हमने सुना है, वैसा 
मुक्तियोंसे भी हमने निश्चय किया है। जैसे पट और तन्तुका अमेद है, वैसे ही 
जगत्‌ और त्रह्मका अमेद है, क्योंकि जो वस्तु जिससे व्याप्त होती है, वह उससे 
मिन्न नहीं होती । जैसे पट तन्तुओंसे व्याप्त होनेसे तन्तुरूप ही है, वैसे ही 
जगत्‌ भी तहसे व्याप्त होनेके कारण त्रह्महूप ही है, इसलिए जगत नहीं है, त्रह्म 
ही है, ऐसा मेरा निश्चय है । 

है महाह--भाई ! जैसा तू कहता है, ठीक वैसा ही मेरा भी निश्चय है। 

हमारे पूवजने श्रीरामचन्द्रजीके चरण धोकर उनका चरणोदक लिया था, इससे 


यह जैगत्‌ है या धहा है ! १४५ 


उसकी बुद्धि शुद्ध हो गई थी। उसीकी शिक्षा आजतक कुछ-परम्परासे हम लोगोंमें 
चली आई है। वह शिक्षा यह है कि जैसे तरंग, बुदबुदे, झाग आदियें भेद है, 
वैसे ही जगतमें भोक्ता, भोग्यका भेद है और जैसे समुद्रमें भेद नहीं है, 
वेयोंकि वह जल्मात्र है, वेसे ही ब्रहमें मेद नहीं है, क्योंकि वह चिस्मात्र 
है। यह भोक्ता-मोग्यका भेद वास्तविक नहीं है, किन्तु श्रुतिसे, युक्तिति और 
अनुभवसे उसका बाघ हो जाताहे। इसमें--'यहां नाना अर्थात्‌ भेद कुछ 
नहीं है!, 'एक ही अद्वितीय सत्‌ है', 'अद्वेत परमार्थ है, द्वेत मायामात्र है! 
इत्यादि अ्रृतियां प्रमाण हैं । युक्तियाँ तो ऊपर अनेक बताई भी गई हैं । सुपुप्तिमें 
सबकी अद्वेतका अनुभव होता है और योगियोंको समाधिमें अद्वैतका. अनुभव 
होता है, इसलिए द्वेतरूप जगत्‌ नहीं है, भद्वितरूप ब्रह्म ही है; ऐसा हम 
लोगोंका दृद निश्चय है । 

मुद्रंक--भादयों ! आप सबका अनुभव और निश्चय सुनकर मेरे मनमें 
बहुन ही आहाद हुआ है। भे॑ भी अपने अनुभवका वर्णन करता हूँ । सुनिए, 
मेरे यहां छापनेका व्यवसाय होता है। मेरे छापेखानेम अनेक लिपियोकि अक्षर हैं । 
उन अक्षरोंसे में अनेक अन्थ छाप चुका हैँ। उन्हीं अक्षरोंकी उलट-पलट 
कर में अनेक पुस्तक छाप लेता हूँ। ये सब अक्षर लोहेंके हैं, लोहा एक्क है 
और -अक्षर थनेक्र हैं, क्योंकि यदि अक्षर गछा दिये जायें, तो लोहा ही हो 
जाये । जैसे लेटेंमं अक्षर कल्वित होनेसे अक्षर मिथ्या हैं और ठोहा सच्चा है, 
क्योंकि लोहेके बिना अक्षरोंक्री सिद्धि नहीं होती, पैसे ही एक चिन्मात्र व्ह्म 
सचा है और चिम्मात्न ब्रक्मम भासनेवाला जगत्‌ मिथ्या है। भाव यह है कि 
सिम्मात्र तरह भासक है. और देह्ांदि जगत्‌ भास्य हे । देह, इन्द्रिय, प्राण, मन, 
मुद्धि, चिंत अददकार, पांच भूत, तीनों छोक, चौदह भुवन ये सबके-सब 
भात्य दें। इन सबका भासक बडा है । जिस अछसे जाअत्‌ और स्वप्रमें उन 
सब पदार्थोका अनुभव होता है और समाधिमें सबके अभावका अनुभव 
होता है, उस्त चिस्मात्र श्रग्मक्रा कौन निषेध कर सकता है ? कोई नहीं | इसलिए 
भाष्य जयत्‌ नहीं हे; किन्तु भासक अपन ही है | 

सारमरही--सत्रका कथन युफ्तियुक्त द्वोनेंसे मान्य है, फिर विद्वानोंका 
वचन है कि जबतक अपनी समझे न आ जाय, तब तक किसीकी वात नहीं 
माननी चाहिए । जब अपनी समझें आ जाय, तभी दूसरेकी वात स्वीकार 


२३६ भच्युतत 
करनी चाहिए | इस जगवमें अन्न और अन्नाद दो पदार्थ हैं। जो खाया जाय, 
उसको छोकमें अन्न कहते हैं और खानेवालेको विद्वान्‌ अन्नाद कहते हैं। 
अथवा अन्न नाम भोग्यका है और अज्नाद नाम भोक्ताका है। इन दोनोंको 
गीताकारने क्षेत्र और क्षेत्रज् नामसे कहा है । और भगवानका वचन है कि सब 
कषेत्रोमे क्षेत्रज् में हैं । इससे सिद्ध होता है कि क्षेत्र अनेक होते हुए भी क्षेत्रज् एक 
ही है, इससे एकत्व सिद्ध है, फिर भी विचारने योग्य है कि क्षेत्रज्ञ एक कैसे है, 
क्योंकि प्रत्येक शरीरमें जब क्षेत्रज्ञ भिन्न प्रतीत होता है, तव वह एक कैसे है ! 

घटका देखनेवाला घटसे भिन्न होता है, इस न्यायसे देहका जाननेवाला 
क्षेत्र देहसे मिन्न होना चाहिए । स्थूल देहको में जानता हूँ, इसलिए स्थूल 
देहसे मैं मिन्न हैँ | प्राण आदि पाँचों प्राणोंकों में जानता हूँ, इसलिए उन 
पॉँचोंसे में मित्र हैँ ।ओोत्र आदि पाँचों ज्ञानेश्दियोंको में जानता हूँ, इसलिए उन 
पॉचोंसे में मिन्न हूँ । वागादि पाँचों कर्मेन्द्रियोंकी में जानता हूँ, इसलिए उन 
पॉचोंसे में मित्र हूँ। मन, चित्त, बुद्धि, अहक्कार इन चारोंकों में जानता हैँ, 
इसलिए इन चारोंसे मैं भिन्न हूँ । जाग्रत्‌, स्वम्म और सुपुप्ति तीनों अवश्थाओोंको 
में जानता हैँ, इसलिए इन तीनों अवस्थाओंसे में भिन्न हैँ । जाप्रतू आदि 
तीनों अवस्थाओंके अभिमानी विश्व, तैजस और प्राजको में जानता हूँ, इसलिए 
उन तीनोंसे में मिन्न हूँ । उन तीनोंसे दीखनेवाले सब जगतक़ों मैं जानता हूँ, 
इसलिए इस जगतूसे भें मिन्न हैँ । इस जगतके अभावकों मी मैं जानता हूँ, 
इसलिए इससे भी मैं मिन्न हूँ | 

थदि कोई शड्ढ करे कि अपने जाग्नत्‌ और स्वप्नको तू भले ही जान ले, 
परन्तु अपनी सुषुत्तिको तू कैसे जानता है, सब जगत्‌को कैसे जानता है और 
उसके अभावको कैसे जानता है! इसका उत्तर यह है कि जाननेवाला 
चेतन होता है और ज्ञात अथवा ज्ञेय वस्तु अचेतन होती है। देहसे 
लेकर अहंकार तक सब जाननेमें आते हैं, इसलिए अचेतन हैं। इसी 
कारण तीनों अवस्थाएँ और तीनों अवस्थाओंके तीनों अभिमानी विश्व आदि भी 
अँचेतन हैं । जगत्‌ और जगत्‌का अभाव भी इसी हेतुते अचेतव है । इन सबका 
द्रष्ट में ही एक चेतन हूँ, इसलिए मैं सबका जाननेवाल हूँ | यदि कोई कहे कि 
जाननेवाला होनेसे तो तू विकारी हो जायगा, तो यह बात ठीक नहीं है, क्योंकि 
मुझ चेतनके सिवा सब वस्तु अचेतन होनेसे सिथ्या ही है । मुझ चेतनके बिना 


यह जगत्‌ है या घढ्ा है ? २३७ 


किसी अचेतन वस्तुकी सिद्धि नहीं होती, और मुझसे सबकी सिद्धि होती है; 
इसलिए इनकी सिद्धि करना यह भी मेरा देखना अथवा जानना है। भाव 
यह है कि में चेतन स्वेदा सर्वश्र विद्यमान हूँ | बुद्धि आदिसे आध्यासिक 
सम्बन्ध करके में सब जगत्‌ और जगत्‌के अभावकों देखता हूँ । नहीं. तो में 
स्वत्वच्ूपमें स्थित हैं। सबकी सिद्धि मुझसे होती है, इसलिए मैं ही 
एक सच्चा हूँ, मेरे सिवा सब मिथ्या है, में ही अपनी मायासे अन्नाद, क्षेत्रज 
अथवा भोक्ता हो जाता हूँ, परमार्थसे एक ही हैँ । 

जब इस प्रकार श्रुति और युक्तिसे एक ब्रह्म ही सिद्ध है, तक्षके सिवा दूसरी 
वस्तु नहीं है, तब शोक और मोह कैसा ! शोक और मोहका कुछ काम 
नहीं है । विद्वानोंका वचन है कि सबमें श्रद्यमभाव करना, यही चतुर मनुष्योंकी 
चतुराई है और देहभाव करना, यही मूह पुरुषोंकी मूढ़ता है, क्योंकि श्रृति 
कहती है कि 'दूसरेसे भय होता है, एके भय नहीं होता, किन्तु अमय होता है! 
इसलिए अभयामिलापीका यह कर्तव्य है कि नित्य निरन्तर एक ब्रह्मको ही सर्वत्र 
देखे | यही सुखका मांग है, यही अयका पन्‍्थ है, यही शान्तिका उपाय है । 
इसके सिवा सुख, अेय और शान्तिका अन्य उपाय नहीं है । 

है मन ! जब्र एक देखनेमें अभय है और मेद देखनेमें भय है तब तू 
मेंद्र क्यों देखता है ! एक अपने आत्माको ही सबमें देख, दूसरे किसीको 
मत देख ! श्रुति कह्दती है कि 'नो किसीको अपनेसे भिन्न देखता है, वह 
उसका तिरम्कार करता है यानी इस मभेददर्शीकी कमी भी स्वस्वरूपका ज्ञान न 
हो--ऐसा थाप देता है! | इस शापके कारण भेददर्शीकों कमी ख्रुपका 
बोध नहीं होता और स्वस्वरूपका बोध ने होनेसे जन्ममरणरूप संसारकी 
निवृत्ति और परमानन्दरूप अक्षकी प्राप्ति नहीं होती, इसलिए हे मन ! तू 
सर्वदा से, चन्द्र, वायु, जन्म और मृत्युमें एक अपनी आतमाकों ही देख, 
सबरमें अपना ही दर्शन कर, ने किसीसे रागकर, न किसीसे ह्वेप कर, न किसीकी 
क्रामना कर और न किसीपर क्रोध कर । न किसीसे भय खा, न किसीको 
भय दिखला, ने चिन्ता कर, सबंदा शान्त रह, दान्त रह, तितिक्षु बन, क्षमावात््‌ 
हो, थेर्य धारण कर, संतोपका अवहम्बन छे, तृष्णा त्याग दे, आशा छोड़ दे, 
प्यर्धी मत कर, सम रह और समदर्शी वन । जिस किसीने शान्ति पाई है, 
इन्हीं उपायेति पाद है। एक, असझ्ठ, विद्दानू, सद्धन, आनन्दधन 
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अद्वितीय, सर्वोपाधिवर्जित, मायातीत, छायातीत, गुणातीत, कायातीत, निरज्ञंन, 
निष्कल, प्रशान्त, अपनी आत्माक्रा ही अनुसन्धान कर । एक आत्माके सित्रा 
दूसरा कोई नहीं है। जो कुछ दीखता है, मरीचिका-जलके समान, बवंध्याक्े 
पुत्रके सहश अथवा स्वम्की सश्टिके समान मिथ्या है। आत्माके अंज्ञानसे भासता 
है, आत्माके ज्ञानसे छप्त हो जाता है, इसलिए हे ही नहीं | न होता हुआ ही 
तेरी मूर्खतासे दिखाई दे रहा हे। बाहर देखना छोड़ दे, सम्राहित होकर 
अपने भीतर देख, थोड़े काहमें तुझे एक आनन्दस्वरूप आत्माका अनुभव 
होने लगेगा । आत्माका अनुमान होते ही संसार उड़ जाता है, स्वप्नमें भी 
दिखाई नहीं देता | है ही नहीं, तो दीखे कहाँ से ? केवल आत्माके अविवेकसे 
भासता है और विवेकसे छिप जाता है, इसलिए है मन ! बाहर मत देख, मीतर 
ही देख | सच कहा है-- 


कुं०--बाहर ईश्वर हूँढता, भीतर नाहीं मृह़ । 
बाहर ईश्वर ना मिले, भीतर है सो गृह़ ॥ 
भीतर है सो गढ़, मिले फिर बाहर कैसे । 
घरमें धन हो गुप्त, वाह्य ना पावे जैसे ॥ 
भोला ! तज दे मोह, त्याग मद ममता मत्सर | 
भेद बुद्धि दें छोड़, देख जिच भीतर-बाहर ॥ 





॥..] (5 
अठ्तदशन 
( गताइूसे भागे ) 
( लेखक/--पं० अमृतताहगास्त्री, वेदान्तव्याकरणतीर्य, पेटछाद ) 


हे 
पूर्व छेखमें यह प्रतिपादन किया गया है कि परमात्मा ही 'सतः पदार्थ है, 
प्रपश्च अस॒त्‌ है । उसमें ईश्वरकी सत्ताका स्वीकार करनेवाले भात्तिक दर्शनकर्ताओंमें 
किसीको भी परमात्माके परमाथ सत्यल्में विप्रतिपत्ति ( विरुद्ध मत ) नहीं है, किन्तु 
प्रपश्चके सत्यत्व और असत्यलके विपयमें अवश्य विग्रतिपत्ति है। सांख्य, योग, न्याय, 
वैशेषिक और पूर्वमीमांसा इन पांच दरशनेंकि निमाता ऋमगशः कपिल, पतञ्ञलि, गौतम, 
कृणाद और जैमिनि महर्पि एवं वेदब्यासप्रणीत अद्मतू्रके व्याख्याता मध्य, रामानुज 
आदि आचार्यगण दृश्य अपश्की मी पारमार्थिक सत्ताका स्वीकार करते हैं । पृष्यचरण 
श्रीगौड़पादाचाय तथा श्रीमच्छक्षराचार्य प्रभ्ति आचायेगण प्रपश्चको असत्‌ 
था मिथ्या कहते हैं | 
"इस तरह विश्रतिपत्तिका विषय होनेसे यह विषय अवश्य विचारणीय है | 
क्रिसी दृश्य वस्तुकी सिद्धि लक्षण और अमाणसे होती है । प्रपश्चान्तगेत 
मेदवादिसग्मत सब पदार्थेकि रक्षणेके खण्डनका यौक्तिकशिरोमणि श्रीहर्प पण्डितने 
खण्डनसण्दखाद्य्म विस्तारसे निरुपण किया है। यहां लेखविस्तारके भयसे 
भें उसका उख नहीं करता हूँ । 
प्रपश्णनकी सिद्धि किसी प्रमाणसे नहीं हो सकती है, इस विषयमें सण्डन- 
कारकी एक अच्छी संग्रहात्मक उक्ति यह है-- 
भात्यापत्त्या प्रमामात्रात ते ते5थाः स्वीकियोचिताः | 
तद्धियप्तदुरीकोरें. स्वाश्रय कश्रिकित्ततु ॥ 
ज्ञानमात्रसे तत-तत पद्ा4 स्वीकार करने योग्य नहीं हैं, क्योंकि इस पक्षमें 
सब विशेग ज्ञानेमें शानलके अनुगत द्ोनेसे एक पदार्थका ज्ञान होनेपर सब पदा्थोंकी 
सिद्धि हो जानेकी आपत्ति है। यदि धटके ज्ञानसे घटका स्वीकार माना जाव, अथोत्‌ 
तद्विषयविशेषित ज्ञानसे तत्तदूविषयकी सिद्धि है, ऐसा माना जाय, तो आत्मा- 
अयदोपकी आपत्तिका बारण कौन करेगा! अभीत्‌ आल्माश्रय दोष दुर्वार होगा। 
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अतः घटल्ञानमें विशेषणरूपसे घट प्रविष्ट है, इसलिए घटकी सिद्धि घटके जानते 
होती है; ऐसा कहना उचित नहीं है। और यह भी विचारणीय है कि तत्तद्विपयक 
प्रतीतिमात्रने पदाकी पारमार्थिक सत्ता सिद्ध नहीं हो सकती दे, क्योंकि 
स्वप्ममें, जादूमें, रोगादिक्ृत इन्द्रियदोपकालमें अनेक अग्रथा4 पदार्थोका 
अवभास होता है, यह स्वोनुभव सिद्ध है। वहां तत्तत्‌ पदा्की प्रतीतिके काहमें 
तत्तत्‌ पदा्की सत्ता निश्चित ही होती है। परन्तु स्वप्तादिकी निवृत्ति होनेपर 
उनमें से किसीकी वास्तविक सत्ता नहीं थी, वे पद्राथ आभासमात्र ही थे, ऐसा 
निश्चयाम्क वाधज्ञान होता है। एवं अविद्यादोषफी महिमासे प्रपश्चान्तगत 
सब जीवोंको प्रथिव्यादि भूत और देह, घट आदि भौतिक पदाथ सत्य दीख 
पड़ते हैं, इस प्रतीतिके चलसे उनकी वास्तविक सत्ता सिद्ध नहीं हो सकती । 


इस विपयमें जादूगरके तमाशेका दृष्टान्त सम्नत है, क्योंकि जब कोई जादूगर, 
लोगोंकी बड़ी भीड़में जादूका खेल दिखलाता है, अनेक विचित्र पदार्थ प्रदर्शित 
करता है और कितने लोगोंकी जेबमें सेकड़ों रुपये या नोट भर देता है; तथ ये 
लोग उन रुपयोंको वजाते हैं, सिक्के देखते है, उनकी ध्वनि और राजा- 
रानीका सिक्षा ठीक प्रसिद्ध रुपयोंके तुस्य ही दीक्षता है। उस समयमें कुछ 
भी वैषम्य मारूम नहीं पड़ता है । परन्तु जब वे छोग जादुके प्रदेशसे बाहर 
चले जाते हैं, तव सारी जेव खाली हो जाती है । 


वैसे ही भूलोकसे लेकर अद्मलोकपयेन्त यह सब प्रपश्च महामायावी नटराज 
महेश्वरकी जादूसहश मायाक्रा ही प्रदशन है। उसके अभ्यन्तरवर्ती जीव 
इस विश्वरूप इन्द्रजालमें दृश्यमान पदार्थोकीं सत्य समझ, यह बात स्वाभाविक है । 


जादूमें धन, ख्री, पुत्र आदिके मिलनेसे अनभिन्न जनको क्षणभरके लिए कुछ आनन्द 
अवश्य मिल जाता है, परन्तु वे सब पदार्थ जादूगरकी इच्छाके अधीन हैं। जिस समय 
वह चाहे उसी समय खींच लेता है। उसमें आनन्द मानना वड़ी अज्ञानता और मूहता 
है। जादूका खेल दिखलानेवालः सजन जादूगर पहले ही यदि यह कह दे कि 
में जो चीज वतलाता हैं, वह सब तमांशाका दृश्य है, इसमें सत्यताबुद्धि नहीं 
करनी चाहिए तो विवेकी बुद्धिमान्‌ पुरुष तमाशा देखता हुआ खुश होता 
है, उसमें प्राप्त पदार्येसि हर्ष नहीं करता और उनके नाशसे शोक भी नहीं 
करता । ः 
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+ 


दाष्टीन्तिक्में भी महामायावी परमेश्वर श्रीकृष्णचद्धने स्पष्ट कहा है--- 


माया छोपा मया सष्टा यन्‍्मां पश्यसि नारद ! | 
सर्वभूतगुणर्युक्त नेव॑ मां द्रह्ममईसि ॥! 


सभी भूत मायायन्त्रारूढ़ हैं, यह भी भगवानने ही कहा है-- 


'ैश्वरः सर्वभृतानां हददेशेडजुन | तिए्ठति । 
आमयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रारूढह़ानि मायया ॥! 


इन भगवद्वचनोंकी न जाननेवाले अथवा जानकर भी अनादि अविद्याकी 
वासनाके बढसे इन वचनोंका अन्यथा अथ समझनेवाले ही प्रपश्चकी पारमार्थिक 
सत्ताका प्रतिपादन करते हैँ । 

वेदान्तशास्र दृश्य अनात्म पदार्थेसि आसक्ति हटानेके लिए 'एकमेवा- 
ट्वितीयम!, 'नेह नानास्ति किश्वन', शृत्यो: स मृत्युमामोति य इह नानेव पश्यति 
इत्यादि वचनों द्वारा दृश्य प्रपश्वक्ना बार-बार मिथ्यात्त उद्धोषित करता है । 

विषय नथ्वर होनेके कारण बहुत कालतक रहकर भी अन्‍्तमें अवश्य नष्ट 
हो जाते हैं, इससे उनका वियोग निश्चित है । जिस समय वे हमारा त्याग करेंगे, 
उस समय हमें अत्यन्त दुःख होगा। यदि हमीं उनका त्याग करें, तो 
त्यागजन्य सन्‍्तोष अपूर्व सुखप्रद होगा। 

इस छोकके भोगसाथन स्नी, धन आदि प्राणवियोग होनेपर साथ नहीं 
दे सकते, यह तो सुप्रसिद्ध बात है-- 


धनानि भूमौ पशवश्च गोष्ठ 
भार्यो ग्रहद्वारि जनः इसमशाने । 
देहश्वितायां परलेकमार्गे 
कर्मान॒ुगो गच्छति जीव एकः ॥! 


सिकन्दर नामक एक बहुत बड़ा बादशाह हो गया है। उसने गल्युके पूर्व 
अपने सम्बनन्धियंसि कह दिया था कि मेरी मृत्युके वाद जब मेरे शरीरको दफ़॒त 
करनेके लिए ले जाओ, तग्र ऐसा उपाय अवइय करना जिससे कि 'मेरे दोनों 
हाथ खुले हुए सब छोग देख सकें जिससे जनताको यह ज्ञान हो जाय कि इतना 
बड़ा बादशाह भी गृत्युके वाद खाली हाथ जा रहा है ।' 


के । 
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इस प्रकार ऐहलौकिक भोग्य पदार्थाकी नश्वरता था उनसे वियोग 
प्रत्यक्षसिद्ध है और यज्ञादिजन्य पारछौकिक स्वर्गादि भोगकी भी नश्वरता 
अनुमान और आगमग्रमाणसे सिद्ध है । कृतकल्वरूप हेतुसे उनके मी अनित्यलका 
अनुमान किया जाता है । और श्रुति भी--तथब्रेह कर्मचितों छोकः क्षीयते, 
एवमेवा5मुत्र पुण्यचितों लोकः क्षीयते' (जैसे यहां कृप्यादि कर्मसे सम्पादित 
धान्यादि पदार्थ क्षीण. होते हैं, वेसे ही परकोक्म पृण्यसे सम्पादित देवादिश्वरीर 
और स्वर्गीय भोग भी क्षीण हो जाते हैं । )--इस प्रकार आमुष्मिक भोगकी 
नश्वरताका प्रतिपादन करती है। निरुक्तकार यास्काचायने वार्प्यायणि आचार्यके 
मतसे अनित्य भावमात्रके छः विकार बतलाये ह---“जायते5स्ति वर्धते विपरिणमतते 
अपक्षीयते नश्यतीति पड भावविकारा भवन्तीति वाप्योयणि: ।! 
इस तरह अनेक बिकार और अवस्थावाले पदा्थागें किस रूप या अवस्थाको 
सत्य कहना, ऐसी विग्रतिपत्ति होनेपर तत्त्वज्ञ महापुरुषने कहा है-- 
गुणानां परम रूप ने दृष्टिपथमृच्छति | 
यत्तु दृष्टिपर् प्राप्त तम्मायेव सुतुच्छकम्‌ ॥ 
सत्व आदि गुणभूत कार्य परदार्थोका परम तत्त्व-स्वरूप-दृष्टिगोचर नहीं 
होता है, और जो कुछ दृष्टिगोचर होता है, वह सब माया ही है; तुच्छ है । 
( क्रमशः ) 


भझूला 


मुकुट भोका ले रहो यमुनाके तीर । 

भूलत श्यामा श्याम कद्मतर, चलि रही त्रिविध समीर ॥ 
मोकनसी डरपति अति राधे लिपटत श्याम-शरीर । 
छेत भुजन विच हँसि-हँसि मोहन हरत सकल भव पीर ॥ 
चहुँ दिसि ते घिरि आये बद्रा गरजत गगन-गैंभीर । 
गावत गीत मर्हार सखी सव रिमि-म्रिमि बरसत सीर ॥ 
भीजत लि पिय तिनहिं उदावत श्रोराधे निज चीर। 
ता छन्तकी शोभा जु श्यामकी कदि न सकत हों वीर ॥ 
करत परस्पर केलि दोड परिलि लखि हिय धरत न धीर | 
भूले दास हरी' हू श्याम सेंग तोर लाज जंजीर ॥ 

-+दास हरि 

"१9% (:७6- 


दे हा 
अच्युतका महिमा 
[ ल०---महात्मा प० श्रीफृलागपुर्जा महाराज, सम्भात ] 


अहा ! धच्युत' शब्द कितना सुन्दर और व्यापक अर्थका वाचक है । जो 
जीव इसका उधारण या रारण करता है, उसको च्युत होनेका भय कभी रहता ही 
नात। एसे अमसदान देनेवाले अन्युतकी शरण भला किसको प्रिय न होगी ? 
अच्युतपरको प्रा हुए अच्युत' शुनिकी ( प्रभुकी ) शरणसे और उनके उपदेशसे 
अन्द-प्रच्दे राना और प्रतिष्तित धनवान तन, सन और धनसे निष्काम फर्मयोगमें 
इृटासफ ही गये । गरीयस गरीय, रोगी और प्राक्तन दुप्क्रतकर्मोंके प्रभावसे कुमरार्गमें 
प्रयत्त प्राणी, घादे थें म्वियोँ हों या पुरुष, जिन्‍्होंनि अच्युतके उपदेशक्रे लिए अपने 
हदया रथान दिया, अपनेनआपमें संतोपफों पाकर निरमिमानी एवं पापाचरणसे 
मुक्तरी जाता! और अपन जीवनफों सत्तगुणप्रधान दिव्यप्रधाहमें बहाने लग जाते 
॥। झम्नुननेसा बीर और समय योदा भी झोक-मोहमें फेंसकर युद्धफे समय अपने 
शहांदो उपता फर, दीननीन बनकर, अच्युतके चरणुमिं गिरकर दीनतासे कहने 
लगा-- भगवन्‌ अच्युत ! मरी बुद्धि और सन इतने असमंजसमें पड़ गये हैं. कि अब 
मुझे क्या फरना चाहिए, या मेरी समममें नहीं श्रा रहा है, क्या मुझे युद्ध करना 
जादिण या यहों से भाग जाना भादिप याने इस अनथथसे भरे हुए संसारका त्यागकर 
संम्यासी बन जाना चाहिए ? में आपकी शरणमें हूँ, भगवन ! क्पाकर मरा मोह 
सट्र कौजिए । भगवान 'अच्यवरन अपने भीमुषस उसको गीताका दिव्य उपदेश 
सनाया झौर उसका मोट नष्ट दर दिया। अजुन अपने फर्ंज्यमें आरूद हुआ 
झौर रागद्रप ग्रादिसे मुक्त होकर उसने अच्युतके उपदि'्ट मागमें हृढ रहकर अच्युत 
पद प्राप्त किया । 
निन्‍्होंने अच्युत-तत्वकीं फरकमतबन '्रपरोक्ष क्रिया ६, वे द्वी अपनी शरणमें 
आये एए जीमोंकी अभय बनमेका सुगम मार्ग बतल्ा सकते हैं भौर श्रच्युतपुरीके अमर 
धाममें पेश करा सकते है । इस विनशर और अनथपृण संसारमें रहनेवाले जीवको 
दो वल्लुश्रोफ्ा मिलना अत्यन्त कठिन है, एक तो अच्युत पदकों प्राप्त हुआ कोई मुनि 
और हसरी दारीरकी अमर यनानेवाली कोई चीज अथात्‌ संजीविनी या अस्त 
अथवा अमरफल । इन दोगं से एकाथ बातु किसी पुण्यात्माकें ही हाथ लग सकती 
है। कदायित हाथ लग भी जाय, ते। पहुले उस पह्चानना ह्वी कठिन है | यदि किसी 
तरद पएचानी भी जाय, तो पू्वेजन्मके संध्कारस उसका उपयोग करता तो कढित 
दी नहीं, परन्‌ अससाव है । 


२४४ भच्युत 


इस विषयमें एक दृष्टन्त हम लोगोंके सुननेमें आता है, वह यह कि पू- 
जन्मके किसी पुश्यपुखके परिपाकसे झ्यातनामा भर्ेंहरि राजाकों किसीने अमर- 
फल ( वह फल, जिसके खानेसे पुरुपफा कभी मरण ही नहीं होता ) दिया। उस 
फलको पाकर उसने विचार किया कि यह फल में अपनी प्रिय रानीकों दूँ, 
जिससे उसका समरण न होगा और मेरे जीवनमें उससे कभी विय्ोग भी नहीं 
होगा । इसके वाद ख्रीमें अत्यन्त 'अनुरक्त उस राजाने अपनी पिद्नला नामकी 
रानीकों वह फल दे दिया। रानीके पास वह फल गया। वह उसके गुणोकों 
राजाके मुखसे सुन चुकी थी। रानी किसी अन्य पुरुषमें आसक्त थी, अतः 
उसने वह फल उस पुरुपकों अमर बनानेके लिए दे दिया। बह पुरुष भी अन्य 
वेश्यामें आसक्त था, इसलिए उस पुरुपने उस फलकों अपनी प्रिग्र वेश्याकों दे 
दिया । वेश्याने एकान्तमें विचार क्रिया कि # वेश्या हैँ, यदि इस अमर फलको खा 
जाऊँगी, तो मेरा भविष्यमें जीवननियोह फैसे चलेगा ? यदि इस फलकों यहँके 
राजा भहेहरिको दे दूँ, तो मुझे घहुत पारितोपिक मिलेगा और उसके अमर हो 
जानेसे अमेकोंकी रक्षा भी होगी। राजाके दरवारमें जाकर साष्ठाह्न प्रणाम करके 
वेश्याने उनके चरणोंमें उस अमर फलकों अपंण किया। भआपजिरकार वह जहांस 
आया था वहीं घूमते-धूमते पहुँच गया। राजा उस फलको देखकर बड़े विस्मयमें 
पड़ गया। अन्‍्तमें रहस्यसे भी भली-भेति परिचित हुआ और सांसारिक विपयोंकी 
तृष्णारूपी ज॑जीरकों तोड़कर उस अमर फलकों खा गया और अच्युत पदको 
प्राप्त हुए गुरुजीकी शरणमें चला गया । 

इससे हम कदाचित्‌ वेसी वस्तुक्ो प्राप्त करें, तो भी पूर्व जन्मके हुस्दृष्ठस 
उसका उपयोग नहीं कर सकते हैं। इसी प्रकार अच्युत मुनीश्चवर भगवान्‌ 
श्रीकृष्णके मुखचन्द्रसे निकले हुए अभयप्रद उपदेशकों उक्त अमरफलके समान 
अनधिकारी और विपयासक्त पुरुष पाकर ग्रहण नहीं कर सकते हैं, किन्तु निरन्तर 
अच्युतशव्दाथेका जिन्होंने अनुशीलन किया है, वे ही उसके दिव्योपदेशस इस 
संसारके मोहका भेदन कर दुस्तर संसाराब्पिसि तर जाते हैं। इसीस हमको 
कहना हा है कि अहय हा ! अच्युत' शब्द कितना सुन्दर और व्यापक अयथका 
वाचक है | 


मानसम पावस 
( ले०--साहिहरअन पण्ठित श्रीविजयानन्दजी त्रिपाठी ) 


वर्षा घोर नित्ताचर रारी । सुरकुछू सालि सुमगझलकारी | 

पूज्यपाद श्रीगोस्वामीजीने श्रीरामचरितमानसके “निसाचर रारी” प्रसज्ञको 
वर्षा ऋतु माना है । यद्पि वर्षोरम्भ औीष्म ऋतुके मध्य अर्थात्‌ आपाढ़से ही हो 
जाता है, कमरिकुर-मुकुट कालिदास 'आपादस्थ प्रथमदिवसे मेथमाशिप्टसानुम! 
टिखते हैं, दो एक पानी आपाड़में पड़ ही जाता है, तथापि वर्षा ऋतुमें गणना 
प्रावण और भाद्रपदक्ी ही है । 

इसी भोति खरदूपणवध तथा अश्योकवाटिकासंद्वारमें निशाचररारिझरुपी 
ब्षो दो बार हुईं, पर यह आपादकी वर्षो थी, सावन-भादोंकी नहीं | इसीलिए 
कबिने बयां घोर निसानर रारी' कहा । संभ्रेपतः छक्षक्राण्डका युद्ध ही सावन 
गादोंकी वर्षा है। चारों फाटक, कुम्मकर्ण तथा मेघनादका युद्ध सावनकी वर्षा है, 
और रामरायणयुद्ध भादोंकी वर्षा है । 

“में यह नहीं फद्ता कि मेरे वाक्य आर्पवाक्यक्ी भोति प्रमाण मान लिये 
जोय, बल्कि यह स्राथना है. कि श्रीरमचरितमानस खोह कर मिलान कर लिया 
जाब । ७ दोहमिं चारों फाटककी लड़ाई है; ७ दोहोंमें कुम्मकण लड़ा है और 
मेमनादकी तीनों लड़ाइयोँ ८ दोहोंगें कही गई हू | अतः ७+७+ ८८२२ 
दोद़े हुए, भीर २२ दोहंमें केवछ रामरावण युद्ध हुआ। इसी गणनाके 
आधारपर भेंने साथन-भादोंका विभाग किया | 

पहली घटा सावनकी उठी । ठक्षके शहरपनाहके बुर्नोपर निशाचरी सेना 

दी । सोमेके बुलॉपर काले-काले निसाचरोंकी कैसी शोभा हुईं, उसका वर्णन 
करते हुए श्रीगोस्वामीजी कहते हँ-- 
कोट केंगूरत सोहदि केसे | मेरुके संगन जनु धन वेसे । 
भत्र लड़ाई प्रार्भ होती है-- 
डे महीधर सिपर कोटिन्द्र विविध विधि गोला चले। 
घहरात जिमि पत्निपात पर्वत जनु प्रयके बांदले |! 
नोपोंका दगना और वीरोंका सिहनाद ही बादछोंका गन है, यथा-- 
पव्रनतनयमन भा अति क्रोधा । गरजेंड प्रत्यकाल सम जोधा ॥ 


२४६ भंच्युत्त 


मेघनाद माया विरचि, रथचढ़ि गयंउ अकास। 
गर्जेड प्रलयपयोद जिमि, भा कपि कठ्कहिं त्रास ॥ इत्यादि | 
इस भाँति लड़ाइयाँ होती रहीं, रक्तसे रणाप्नणके ख़ाई-खन्‍्दक सब भर गये । 
भरेड गाड़ भरि भरि रुधिर, ऊपर धृरि उड़ाय | 
जनु अज्ञाररासिन पर मसृतकधूम रहीं छाब॥ 
श्रावण समाप्त होते न होते, मधा छूग गया । श्रीगोस्वामीजी कहते हैं--- 
सक्ति सूछ तरवारि ज्ञपाना। अस्त्र सख्र कुलिसायुध नाना ॥ 
डारै परसु परिध पाखाना । छांगे वृष्टि करे बहु वाना॥ 
रहेउ दसहु दिसि सायक छाई । मानहु मधा मेव झर लाई ॥ 
मधाकी उपमा मघाके समयमें ही दी गद। जागे चलकर भी वाण वर्षा 
बहुत है, पर मधघासे उपमा नहीं दी गई । मेबनाद वके साथ श्रावण समाप्त 
हो जाता है, रक्षापूर्णिमा हो जाती है। जब्रतक मेब्रनाद जीवित था तब्र तक 
लड्ढा अजेय थी। मेघनाद वधके साथ ही लक्ष जेय हो गई | फलतः देवताओोंकी 
रक्षा हो गई, अतः स्तुतिमें कहते हैंः-- 
जय अनन्त जय जगदाधारा । तुम प्रभु सब देवन निस्तारा ॥ 
यही रक्षापूर्णिमा है। भाद्रपदर्म रामरावणसंग्राम ह। झासोंने भाद्र- 
कृष्ण चतुर्दशीके दिनकी नदीकी बाढ़कों प्रमाण माना है, अतः भादोंमें ही 
शोणित नदीकी वाढ़ कही है। इसी स्थरूपर वर्षाका पूरा रूपक कहा है, घटा 
आईं, बिजली चमकी, बादरू गरजा, इन्द्रधनु उगा, इष्टि हुई, वजपात हुआ, झड़ी 
बध गई, पवेतोंसे झरने वहे और सब मिलकर नदी हो गये--- 


देखि चले सममुख कपिमट्टा | प्रढयकालके जनु घनघट || 
कर क्ृपान तरवारि चमक॒हिं |दहु दिसि जिमि दामिनी दमकहिं | 
गज रथ तुरंग चिकार कठोरा | गजत मनहु बलाहक घोरा ॥ 
कपि छंगूर विपुरु नभ छाए। मनहु इन्द्रधनु उएड सोहाए || 
उठी धूरि मानहु जरुधारा | वान बुन्दि भई इष्टि अपारा ॥ 
दुहु दिसि पवेत करहिं प्रहारा | वज्रपात जनु बारहिं वारा॥ 
रघुपति कोपि वान झर लाई | धायर भे निसिचर समुदाई ॥ 
खबहि सगल जिमि निश्कर वारी | सोनित सरि कादर भयकारी ॥ 
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इसके वाद नदीका पूरा रूपक है। दोनों किनारे, रेत, मवर, जलजस्तु 
आदि सभीका वर्णन है, यथा-- 
छ०--कादर भयह्वर रुघिर सरिता वाढ़ि परम मयावनी | 
दोउ कूछ दल रथ रेत चक्र अवर्त वहति भयावनी ॥ 
जलजतु पदचर गज तुरग खर विविध वाहनको गने । 
सरसक्ति तोमर सप चाप तरंग चर्म कमठ घने |॥ 
दोौ०--वीर परे जनु तीर तरु, मज्जा बह जनु फेन । 
कादर देखत डरहिं उर, समटनके गन चैन ॥ 
इतना ही नहीं, नदीमें वाढ़ आनेपर इन्द्रदश्नका नहाने लगता है। कहीं 
आधे जहमें मुर्दे रख दिये जाते हैं, कहीं मछलीका शिकार होता है, फहीँ श्लियां 
नावर खेल्ती हैं, कहीं कजढी होने रुगती है, सो रुधिरसरिताके सम्बन्धमें 
सभी कुछ दिखाया गया है, यथा-- 
मजहिं भूत पिसाच वेताढा | प्रभथ महा झोटिल्न कराछा॥ 
केंहरत भट घायर तट गिरे | जहँ तहूँ मनहु अध जह परे ॥ 
खैंचहिं गीध आंत तट भयरे | जनु वंसी सोछ॒हिं चित दये ॥ 
चहु भट वहहिं वढे खग जाहीं | जिमि नावरि खेलहिं सरि माहीं ॥ 
जोगिनि भरि भरि ख़प्पर संचहिं। भूत पिसाच वधू नभ नंचहिं॥ 
भटठकपाल कर _ताढ वजावहिं | चामुण्डा नागा विधि गावहिं ॥| 
भाद्रपदकी अन्तिम वर्षा रावणवध कहते हुए लिखते हैं--- 
प्रतिमा खबहिं. पत्रिपत नम अतिवात बहु डोछत मही | 
वरपहिं बढाहक रुधिर कचरज असुभ अति सक को कही ॥ 
उतपात अमित विलोकि सुर नर नाग बोरहिं जय जये | 
सुर सभय जानि कृपा रघुवर चाप सर जोरत भये॥ 
यहां “वर्षा घोर निसाचर रारी” समाप्त हो गई, परन्तु बिना आशिनमें 
हस्तका जल पाये 'युरकुछ साहि' का पूरा महल नहीं होता, अतः हस्तकी बृष्टि 
कह कर वर्षाका प्रकरण समाप्त करते हैं, यथा--- 
दो०--क्ृपादृष्टि करि बृष्टि प्रभु, अभय किये सुरइन्द | 
भाह कीस सब हरखे, जय सुखधाम मुकुन्द ॥ 
विनसकी> तरीका 


प्रतिविम्बवाद ओर अवृच्छिन्नवाद 
[ लेखक--स्वामी विज्ञानहंसजी महाराज, काशी ] 


जीवतत्व और जीवकी उत्पत्ति, स्थिति और लयका विज्ञान मनुप्यके जानने 
योग्य सब विपयोंमें पर्स आवश्यक विषय है। जबतक जीव अपना स्वरूप न 
समझ जाय, तबतक न वह अपनी उन्नति कर सकता है और न मुक्ति पा 
सकता है, अतः जीवतत््व समभनेकी आवश्यकता सर्वोपरि है। किन्तु जीव- 
तत्तको समभनेके लिए जिन सव विज्ञानोंके विचारनेकी आवश्यकता है उनकी 
विचारशेलियोंमें सन्‍्देह डालनेवाले जो विपय हैं, उनका निराकरण करना 
आवश्यक है । इस समय जीवतत्त्वकी निरूपणशैलीमें प्रायः दो साम्प्रदायिक मत 
बहुत प्रचलित हैं। उन दोनोंमें से एकका नाम अवच्छिन्रवाद है और दूसरेका 
नाम पतिविम्ववाद है | 

इत दोनों वादोंके विपयमें उचित शह्ला-समाधान किया जाता है । 

यद्यपि जीवतत्त्तके साथ इन वादोंका कोई साक्षात््‌ सम्बन्ध नहीं है, तथापि 
इनके समझ छेनेके वाद शह्लाओंके उत्तन्न होनेकी सम्भावना नहीं रहेगी; अतः 
इन वादोंके स्वहूपका दिग्द्शन कराया जाता है। जीवात्माके विपयमें जितमे 
अकारके बाद भिन्न-भिन्न साम्प्रदायिक शास्तरोंमें पाये जाते हैं, इन सवको दो विभागोंमें 
विभक्त कर सकते हैं । जैसे एक-- 

जीव ही ब्रह्म है 'जीवो त्रहोव नाउपर:'। 

जीव और ब्द्यमें कोई भेद नहीं है, इसलिए जहाके समान जीव्र भी निध्य शुद्ध- 
बुद्ध-मुक्त-सत्य-स्वभाव है । 

ओर दूसरे पक्के अनुसार जीव और ब्रह्म प्रथकू-प्रथक_चस्तु हैं । जीव ठुःख- 
त्रयके अधीन है और जहा छेशविहीन है। जोव अनित्य, अशुद्ध, अबुद्ध और 
अमुक्त है, ब्रह्म नित्य, शुद्ध, चुद्ध और मुक्त है, जीव नियम्य है, ब्रह्म नियामक 
है और जीव व्याप्य है, तरह्म व्यापक है । 

इन दोनों बादोंकी पुष्टिमें वेदान्तदर्शन, श्रुति और शात्रोंमें मिन्न-मिन्न 
प्रारके ग्रमाण भी मिहते हैं । वेदान्तदर्शनके अनुसार इन दोनों वादोंका नाम। 
अवच्छिन्नवाद और अतिविम्बवाद रक्खा गया है । 

अवच्छिन्नवादके विषयमें वेदान्तद्शनका यह सूत्र है-- 

अंशो नानाव्यपदेशात्‌ 
जीवात्मा परमात्माका अंशरूप है। जिस तरह सर्वेव्यापक आकाशके एक 
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होनेपर भी घट, पट आदि उपाधिभेदके अनुसार घटाकाश, पटाकाश आदि उसकी 
संज्ञा होती है; किन्तु वास्तवमें घटाकाश और महाकाशमें स्वरूपतः कोई भेद 
नहीं है, उसी तरह केवल अन्तःकरणरूप उपाधिके योगसे एक ही ब्रह्म नाना 
जीवरूपमें व्याप्त हो रहा है । 
प्रतिबिम्बवादके विषयमें वेदान्तद्शनका यह सूत्र है-- 
आभास एवं च॑ २३५० ॥ 
जीवात्मा परमात्माका अंश नहीं है केवछ थ्आभासमात्र है। जिस तरह 
आकाशमें स्थित सूर्य या चन्द्रका प्रतिबिम्ष जलमें पड़ता है | वह प्रतिबिस्व सूर्य या 
चन्द्रकी तरह दिखाई देनेपर भो वास्तवमें सूर्य या चन्द्र नहीं है; उसी 
तरह अन्तःकरणपर परमात्माका जो प्रतिविम्ब पड़ता है. वही जीवात्मा है, वह 
यास्तवमें प्रह्म नहीं है । 
इन दोनों मतोंकी पुष्टिमें श्रुति आदि अनेक प्रमाण शाल्षोमें पाये जाते हैं । जैसे 
अवच्छिन्नवादके विपयमें अथवेबेदमें--- 
प्रह्म दाशा त्रह्म दासा ऋरद्दीवेमे कितवाः ।' 
कैबर्त, दास्यकर्मकारी और यूतकारी ये सभी ब्रह्म हैं। श्वेताश्वतर-उपनिपदूर्भे-- 
लव स्लरीत्॑॑ पुमानसि त्व॑ कुमार उत या कुमारी 
व जीणों दण्डेन वध्वसि त्य॑ जातो भवसि विश्वतोमुख. ।* 
त्रह्म स््री है, महा पुरुष है, तरह्म कुमार और कुमारी है और वृद्धरूपमें दश्ड 
लेकर ब्रह्म ही चलता है। संसारमें नानारूप धारण करके ब्रह्म ही सर्वत्र विराज- 
मान है । 
मुण्डफोपनिपद्में-- 
यथा सुदोप्तात्‌ पावकादू विस्फुलिब्नाः 
सहस्तशः. प्रभवन्ते सरूपाः | 
तथाक्षुरात्‌ विविधाः सौस्‍्य भावाः 
प्रजायन्ते. चन्र चैवापियन्ति ॥ 
जिस तरह सुदीप्त अप्रिसे हज़ारों चिनगारियाँ निकलती हैं, उसी तरह भक्तर 
बरद्से नाना प्रकारके जीव उसन्न हो होकर फिर उसीमें जीन हो जाते हैं । 
गीतामें भी भगवान्‌ कहते हैं-- 
'मैवांशों जीवलोके जीवभूतः सनातनः । 
श्रीमद्गागवतमें -- 
भनसैतानि भूतानि प्रणमेद्र बहु मानयन्‌ | 
इश्वरों जीवकल्लया अविष्टों भगवानिति ॥* 
३३ 


सभी जीवोंकों सम्मानक्रे साथ प्रशाम करना चाहिए, क्‍योंकि ईश्वर ही जीव- 
रूपमें सर्वन्न व्याप्त है। अवच्छिन्नवादके पोपक्र इत्यादि अनेक प्रमाण शाख््रमिं 
पाये जाते हैं । 
इसी तरह प्रतिविम्बवादके विषयमें भी प्रमाणोंका अभाव नहीं है। जैसे 
च्रह्मविन्दृपनिषदूर्में--- 
“एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः ।. 
एकधा वहुधा चेव चृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥' 
एक ही न्रह्म समस्त जीवोंमें अवस्थान कर रहा है। जलमें चन्द्रविम्धकी तरह 
समस्त जीवोंके अन्तःकरणमें उसका प्रतिविम्ब है, वही जीवास्मा है। और भी-- 
था द्य॑ ज्योतिरात्मा विवस्वा- 
नपो भिन्ना बहुधेकोउलुगच्छन्‌ | 
उपाधिना क्रियते भेदरूपो 
देवः चेत्रेष्वेवमजो5यमात्मा ॥ 
जिस तरह सूय एक होनेपर भी अलग-अलग जल्में प्रतिविम्बत होकर अनेक-सा 
दीखता है उसी तरह अद्वितीय ब्रह्म अन्तःकरणरूप उपाधिमें प्रतिविम्बत होकर 
अनेक होता है। अन्तःकरणमें पड़ा हुआ उसका प्रतित्रिम्य ही जीव है। 
इत्यादि अनेक प्रमाण प्रतिविम्बवादविपयक हैं। केचल इतना ही नहीं, वलिकि 
इन दोनों वादोंके बीचमें अनेक परस्पर विरुद्ध तक, शट्ठा ओर उसके समाधान भी 
दीख पढ़ते हैं । 
अवच्छिन्नवादके विषयमें यह शह्ठा होती है कि जब जीवात्मा परमात्माका ही 
अंश है, तो जीवात्मा नियम्य और परमात्मा नियन्ता, इस प्रकारका विभाग नहीं हो 
सकता; किन्तु संखारमें देखा जाता है कि परमात्मा सवंथा ही जीवोंका नियम्ता है । 
इस शझ्टाके समाधानसें यह कहा गया है कि यद्यपि जीवात्मा परमात्माका अंश 
है, तो भी परमात्माकी उपाधि साया उत्छष्ट है और जीवात्माकी उपाधि अविदा 
निकृष्ट है; इसलिए उत्क्ृष्टोपाधिसम्पन्न ईश्वर निकृष्ठोपाधिसस्पन्न जीवात्माका 
नियन्ता हो सकता है । 
संसारमें भी उत्कष्टशक्तिसम्पन्न मनुष्य निम्नष्टशक्तिसम्पन्न मनुष्यका नियन्ता 
देखा जाता है। और यह भी विचारणीय है. कि केवल अविद्याजनित उपाधिके 
बलसे ही जीवात्मा और परसात्माके वीचमें इस तरहका नियम्य-नियामकभाव 
है, यह भाव वास्तविक नहीं है; इसलिए ज्ञान द्वारा आत्माका साक्षात्कार होनेपर यह 
भाव आमूलचूल नष्ट हो जाता है। इसीलिए पृष्यपाद सुरेधराचार्यने कहा है-- 
“इशेशितव्यसम्बन्ध: प्रत्यगज्ञानहेतुजः । 
सम्यगज्ञाने तमोध्वस्तावीश्व राणामपीखरः ॥ 
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जीवांत्मा ईशितव्य और परमात्मा ईशिता है, इस तरहका सम्बन्धज्ञान 
केवल जीवात्माके स्वरूपके अज्ञानसे ही होता है। स्वरुपका ज्ञान होनेपर ज्ञान 
विनष्ट हो जाता है। अज्ञानका नाश होनेपर इस तरहका नियम्य-नियामकभाव 
नहीं रहता । 

छ्वितीय शट्ठा यह होती है कि यदि जीव और ब्रह्म अभिन्न हैं, तो जीवके 
ढुःखसे त्रह्मको भी हुःखित होना चाहिए, सो नहों होता । इसके उत्तरमें श्रीभगवान्‌ 
पेदव्यासजाने वेदान्तद्शनमें कहा है-- 

प्रकाशादिवन्नव॑ पर: २।१४६ ॥ 

जिस तरह सूयरश्मियोंके उपाधिवश सरल और बक्र आदि होनेपर भी सूर्य 
तत्तदूभावापन्न नहीं होता है, उसी तरह अंशभूत जीवके दुःखित होनेपर भी त्रह्म 
दुःखित नहीं होता । 

तीसरी शह्टा यह होती है, कि जब जीव ऋक्षका ही अंश है, तो शाख्रोंमं जीवके 
लिए विधि और निषेधका उपदेश क्‍यों किया गया है. ? इसके उत्तरमें वेदान्त- 
दर्शनमें निम्नलिखित सूत्र है-- 

“अनुज्नापरिद्रों देहसम्बन्धाज्ब्योतिरादिवत्‌' २।३॥४८ ॥ 

देहसम्बन्धको लक्ष्य करके इस प्रकार विधि और निपषेधोंका उपदेश किय। 
गया है। जैसे अग्नि एक होनेपर भी श्मशानाग्नि हेय है और होमाग्नि उपादेय 
है, वेसे ही यहाँगर भी समभना चाहिए । 

चौथी शह्ढ्ञा यह होती है. कि यदि जीव नह्य ही है, तो कर्मोंका सांकय क्‍यों 
नहीं होता ९१ अथात्‌ एक जीवका कम अन्य जीवके साथ क्‍यों नहीं मिल 
जाता ? इसके उत्तरमें वेदान्तदशनमें सूत्र है-- 

असन्ततेश्राल्यतिकरः:” २१३४९ ॥ 

और इसके भाष्यमें भगवान्‌ शह्डुराचायने लिखा है कि डपाधितन्त्रों हि जीव॑ 
इ्युक्तमू । उपाध्यसन्तानाश्व नास्ति जीवसन्तानः । ततम्व कम्मेव्यतिकरः फलव्यति- 
करों वा न भविष्यति ॥ 

जीव उपाधितन्त्र है। जब उपाधियाँ भिन्न-भिन्न हैं और वे परस्पर मिश्रित नहीं 
हो सकतीं तब जीवॉंके कर्म और कर्मफल कैसे मिश्रित हो सकते हें 
अवच्छिन्नवादके विपयमें इस प्रकारके अनेक सन्देह और उत्तके निराकरण शाल्तोंमें 
पाये जाते है । 

अवच्छिन्षवादकी तरह श्रतिविम्बवादके विषयमें पहले यह शट्ढा द्वोती है. कि 
संसारमें देखा जाता है कि आकारवान वस्तुका ही प्रतिबिम्ध होता है। दर्षणमें जो 
मुखका प्रतिविम्य पड़ता है. उसका कारण यह है. कि मुख आकारवान्‌ वस्तु है। 
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नीरूप वस्तुका प्रतिबिम्ध नहीं होता । आत्मा नीरूप है, इसलिए अन्‍्तःकरणप॑रे 
आत्माका प्रतिबिस्थ नहीं पड़ सकता । 

इस शक्लाके उत्तरमें यह कहा जा सकता है कि रूपचान्‌ द्रव्य प्रत्यक्षणोचर 
होता है, इसलिए उसका प्रतिविम्ब भी ग्त्यक्षणोचर होता है। नीरूप द्रव्य प्रत्यक्ष- 
गोचर नहीं होता, इसलिए उसका प्रतिविम्बि भी प्रत्यक्षणोचर नहीं हो सकता 
है, अतः नीरूप द्रव्यका प्रतिम्विब होता ही नहीं, ऐसा सममाना ठीक नहीं है, 
क्योंकि वस्तुके अस्तित्वमें केवल प्रत्यक्ष प्रमाण ही नहीं है। अप्त्यत्ष होनेपर 
भी प्रमाणान्तरसे सिद्ध होनेके कारण जिस प्रकार नीरूप द्रव्यके अत्तित्वका स्वीकार 
किया जाता है, उसी प्रकार अप्रत्यक्ष दोनेपर भी श्रुत्यादि प्रमाणोंसे सिद्ध होनेफे 
कारण आत्माके प्रतिविम्बका भी स्वीकार किया जा सकता है । 

दूसरी वात यह भी है कि नीहप द्रव्यम्रात्रका प्रतिविम्ध नहीं होता, ऐसी 
कर्पना ठीक नहीं है, क्योंकि अनेक नीरूप द्रव्योंका प्रतित्रिम्ध देखा जता है । जैसे 
शब्द नीरूप है, परन्तु शब्दका प्रतिविम्व होता है। रूपचान्‌ वस्तुका अतिरूप जेसे 
प्रतिबिम्ब है. वैसे ही ध्वनिका प्रतिरूप प्रतिध्वनि भी ध्यनिका प्रतिविम्व है। ध्वनि 
बिम्ब है, प्रतिध्वन्ति प्रतिबिम्व है | रूपादिका प्रतिबिस्व दृश्य होनेके कारण जिस 
तरह चाप्लुपप्रत्यक्षविषय है, उसी तरह शब्दका प्रतिबिम्ब श्रोतत्य होनेके कारण 
श्रावशम्रत्यक्षबिपय है | अतः यह बात सिद्ध हुई कि नीरूप द्रव्यका भी प्रतिविम्ध होता 
है। अतः नीरूप शब्द और आकाशके प्रतिविभ्यक्ी तरह नीरूप आत्माका भी 
प्रतिबिम्ध अन्तःकरणपर पड़ सकता है, इसमें कोई सम्देह नहीं है । 

प्रतिविस्ववादके विषयमें यह शह्ठा और होतो है. कि आत्मा जब स्वेब्यापी है, 
तो अन्तःकरणसें भी आत्मा पहलेसे ही विद्यमान है। अतः अन्तःकरणमें आत्माका 
प्रतिबिम्ब नहीं हो सकता है, क्योंकि जिसपर जिस बस्तुका प्रतिबिम्ध पढ़ेगा उन 
दोनोंके बीचमें व्यवधान न होनेसे प्रतिविम्ध नहीं पड़ सकता है । 

आता और अन्तःकरणके बीचमें कोई व्यवधान नहीं है, इस शह्लाके समा- 
घानमें यह कहा जा सकता है कि यह कोई अवश्यस्भावी नियम नहीं है कि जिसका 
जिसपर प्रतिबिम्ब पड़े उन दोनोंके बीचमें व्यवधान रहना ही चाहिए, क्योंकि 
नियमका व्यमिचार भी देखनेमें आता है--जैसे जलमें आकाशका प्रतिविम्ब पड़ता 
है। सर्वेव्यापी होनेके कारण जलमें आकाशके पहलेसे विद्यमान रहनेपर भी 
जलसें आकाशका प्रतिबिम्ब दिखाई देता है, इसलिए व्यवधानकी कल्पना 
ठीक नहीं है । 

कोई-कोई कहते हैं कि जलमें जो प्रतिबिम्ब पढ़ता है. वह आकाशका नहीं है, 
किन्तु आकाशमें व्याप्त लूथक्ी किरणोंका है; ऐसी शक्का करनेवालोंको समझना 


प्रतिविग्बवाद और अवच्छिन्नवाद २७०३ 


चाहिए कि सू्की फिरणें आकाशमें सर्वत्र ही व्याप्त रहती हैं, इसलिए यदि 
केवल सूयकिरणका ही प्रतिबिस्व होता, तो दूरस्थ विशार आकाशके पतिविम्बका 
दर्शन ही न होता था, परन्तु विशाल कठाहके मध्यभागकी तरह उसका प्रतिविम्ब 
दीखता है, अतः जलमें जो अतिविम्ब दीखता है, वह आकाशका ही प्रतिविम्ब है, 
सूर्य-किरणोंका नहीं | इसलिए सिद्ध हुआ कि जिस तरह नीरूप और व्यापक 
आकाशका प्रतिविम्ध जलमें पड़ सकता है, उसी तरह नीरूप व्यापक आत्माका भी 
प्रतिविम्ध अन्तःकरणुमें पड़ सकता है| वही--अन्तःकरणमें प्रतिविम्बित चैतत्य--- 
जीवात्मा है । 

इस तरहसे अवच्छिन्नवाद और प्रतिविम्यवादके सिद्धान्तोंकी छेकर अनेक 
प्रकारके वाद-विवाद, जल्प तथा वितण्डाकी भी अवतारणा की जाती है । जिसके 
परिणामस्वरूप अनेक परस्पर विरोधी साम्प्रदायिक मतोंकी भी सृष्टि हुई है | 

अतः इन दोनों बादोंका समन्वय तथा समाधान करते हुए जीवात्माक्रे 
वास्तविक तत्त्वका यथामति निहपण करनेका प्रयत्न किया जाता है | 


जीवभावके विकाशक़े समय पुरुष और प्रकृतिका फिस प्रकार सम्बन्ध हो 
जाता है ? इसपर अन्तरष्टिकी सहायतासे संयमपूर्षक देखनेसे यही सिद्धान्त निश्चित 
होता है कि वास्तवमें वेदान्तद्शनोक्त प्रतिविम्ध और अवच्छिन्नवाद दो प्थक्‌- 
प्रथक मत नहीं हैं, किन्तु अविद्यासंचलित जीवात्माके विद्याराब्यको ओर अग्रसर 
होनेकी दो क्रमोन्नत अवस्थामात्र हैं । 


अन्तःकरण द्वारा जीवात्माकी प्रथम विकाशदशामें आत्मज्योति अविद्यान्ध- 
कारगादताके कारण इतनी तरलरूपसे प्रतिफलित होने लगती है कि उसे 
चिदाभास या चित्मतिविस्वके सिवा और कुछ भी नहीं कह सकते ओर वही 
आत्मब्योति प्रकृतिराज्यमें जीवकी उन्नतिके साथ-साथ अविद्यान्धकारसे निमुक्त 
होकर अपनी क्ञानमयी और प्रभामयी छठाकों इस प्रकारसे दिखाने लगती है कि 
साधक जनोंकी व्यापक चिन्मयस्वरूपके साथ उसके अंशाशिभावका सदा अछुभव . 
होने लगता है । 

अतः प्रतिविम्धवाद और अवच्छित्रवाद एथक्‌-प्रथक्‌ मत नहीं हैं, किन्तु 
जीवात्माओ क्मोन्नतिमार्गमें परिदृश्यमान दो अवस्थामात्र हैं । 

इसके सिवा प्रतिविस्वशब्दके अपर जो इतना भंगड़ा किया जाता है कि 
निराकार और व्यापक बस्तुका प्रतिविम्ब कैसे हो सकता है ! यह भी सवंधा 
श्रक्षानमूलक बृथा झगड़ा है, क्योंकि मन और बाणीसे अगोचर बस्तुकों लौकिक 
शब्द भौर लौकिक दृष्टान्तके ढारा समभाते समय इृष्ठान्त श्रौर दाष्टोन्तकी 
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सर्वोज्जीग समता कभी नहों देखनी चाहिए, क्योंकि लौकिक संसारमें ऐसा कोई 
भी दृष्टान्त नहीं है कि जिसके द्वारा अलौकिक आत्माका यथार्थ स्वरूप 
सममकाया जा सके । अन्तःकरणके ऊपर व्यापक तथा नीरुप आत्माक्ी जों 
सत्ता श्रतिफलित होती है उसको ठीक-ठीक लौकिक रीतिसे अतिविम्ध नहीं कह 
सकते हैं। केवल इतना: ही कह सकते हैं कि अन्तःकरणपर जिस प्रकारसे 
चितृसत्ताका विकाश होता है वह यदि लौकिक दृष्टान्त तथा शब्द हारा कहा 
जाय, तो लौकिक जगतृका प्रतिविम्बशब्द तथा शब्दय्रोत्य भाव ही कथब्चितू 
उस अलौकिक सत्ताके भावकों प्रकट कर सकता है, यही प्रतिविम्ध कहनेका ' 
वास्तविक्र तातय है। इस तरहसे अनुभवगम्य विचार द्वारा प्रतिविम्ववाद तथा 
अवच्छिन्नवादके सिद्धान्तका निर्णय करनेसे कोई भी साम्प्रदायिक विरोध तथा 
वादकी संभावना नहीं रहेगी और जीवात्माक्रे विपयर्म 'सम्यक ज्ञान प्राप्त होकर 
अविद्यान्धकारस जीवकी भुक्ति हो सकेगी । 
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कामना 


यदि नठबर आते गवंसे फूलती में 
निधड़क सुलवापे मौजसे भूलती में | 

इस उपवनमें जो में उन्हें देख लेती 

कसक हृदयकी में तो मिटा आज देती ॥ १॥ 
हरि हरि कह रातोंको गवाँती यहों में 
दिनकर-किरणोंकों भी विताती यहीं में । 

पर समभ न पाती क्यों न आते दुलारे 

सखि, इन नयनोंके सामने ऋ्ण मेरे ॥ २।॥| 


--श्रीयोपालदत्त त्रिपाठी 





शान्तिप्राप्तेके साधन 
( छे०--पं० मूलशह्ूर शार्त्री व्यास, वेदान्ताचार्य ) 
( गताइसे भागे ) 


हिजकुलमें उत्पन्न हुआ पुरुष वेदोंका अध्यन किये बिना, पुत्रोंो उत्पन्न 
किये विना और शक्तिके अनुसार विधिपूर्षक यज्ञादिका अनुष्ठान किये बिना यदि 
मोक्षकी इच्छा करता है, तो वह अधःपतनक्रो प्राप्त होता है । 
मधुसूदन सरस्तीने एक स्थलमें तत्त्वज्ञानकी प्रक्रिया प्रायः उक्तानुसार ही 
बतलाई है-- | 
। निष्कामक्ममौनुष्ठानं त्यागात्‌ काम्यनिपिडयों: । 
तन्राईपि परम धर्मों जपस्तुत्यादिक हरे: ॥ 
क्षीणपापस्य चित्तस्थ विबेके योग्यता यदा 
नित्यानित्यविवेकस्तु जायते.. सुदृदस्तदा 
इह्ममुत्रा्थवैराग्यम्‌'" ९१००० १००० 
एवं सवेपरित्यागात्‌ मुमुक्ता जायते रृहा। 
त्ीणदोपे ततश्रित्ते वाक्यात तत्वमतिभ्भचेत 
साक्षात्कारों निविकल्पः शब्दादेवोपजायते | 
काम्य और निपिड्धके परिवर्जनपूर्वक निष्कराम कर्मोंके अनुछामसे चित्तमें 
रहनेवाले विविध पापोंका विनाश होता है। निष्काम कर्मोंके अनुष्ठानमें 
भगवान सचिदानन्दका जप या स्तुति अधिक श्रेष्ठ है । पापोंके विनाशसे वित्तमें 
त्रिवेक योग्यता श्राप्त होती है, फिर नित्य वस्तु और अनित्य वस्तुका विवेक 
( भेद्‌ ) ज्ञान होता है। तदुपरान्त ऐहलौकिक और पारलौकिक फलोंके 
उपभोगसे वैराग्य होता है। इस प्रक्रियासे सब पदाथोके परित्यागसे मुक्ति पानेकी 
इच्छा होती है, अनन्तर निदुए्ट चित्तमें 'तत्वमसं (बह तू है) इस 
वेदान्तमहावाक्थसे निविकिर्प बोध अर्थात्‌ स्वतः परिशुद्ध त्रह्मका ज्ञान होता है, 
यह उक्त स्छोकोंका अर्थ है । 
निष्काम कर्मोंके अनुछानके विपयमें कुछ लोगोंकों ऐसा सन्देह होता है कि 
मनुप्य किसी कामनाके बिना क्मोंका अजुछान द्वी कैसे कर सकता है ? जैसे कोई 
लकड्ह्वारा, जिसका ज॑गलसे लकड़ियोंकों लाकर शहरमें वेचना काम है. और उसीके 
द्रृव्यसे वह अपना निवाह करता है, उससे यदि कहा जाय कि तुम किसी द्ृव्यकी 
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७ ञ क्थ 
अमिलापाके विदा लकड़ी लानेका काम करो, तो वह केसे कर सकता है। यदि कथ- 
डिदित्‌ करे, तो उसका और उसके कुटम्बक्ा जीवन निवोह केसे हो सकता है १ ठीक है, 
परन्तु जो उस प्रक्ारक्षी शज्ढा करनेवाले हैं, उन्हें निष्काम कमोलुछ्ठानके विधानका 
परिज्ञान शास्रीय रीतिसे नहीं है, यद्दी कहना होगा, क्योंकि शाल्तोर्मे जिन कमोंका 
निष्काम वृचिसे अनुष्ठान करनेके लिए कहा गया है, वे छौकिक कर्म नहीं हैं, दिन्तु 
अलौकिक हैं। यदि शास्त्र लौकिक कर्मोंका अनुष्टान वतलावे, तो ऐसे शास्त्रोमें अ्रमाए्य 
ही नहीं हो सकता, क्योंकि आमाण्य उसमें रहता है, जिसमें अनधिगत अथोत्त 
किसी शब्दातिरिक्त प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों द्वारा ज्ञात न दोनेवाले और अवाधित-उत्तर 
दालमें वावक ज्ञानसे निवुत्त न होनेवाले--विषयका परिज्ञान करानेकी शक्ति हो। 
शरीर या छुटुस्वके निबाहके लिए व्यवहास्में जिन-जिन व्यावद्यरिक कमोंका 
अनुष्ठान अपेक्षित है, उन कर्मोंका व्यावहारिक फल तो अवश्य होना चाहिए, अतः 
निष्काम कर्मोंके अनुष्ठानके विधानस अलौकिक कर्मोंका दही अनुष्ठान अमिमप्रेत है। 
अलौकिक काम्य आदि कर्मोंके जनुष्टानसे उनका फल जन्मान्तरमें मिलता है, इसलिए 
उन कर्मोंके फल्लोपभोगक्के लिए दुसरे जन्मकों धारण करनेक्नो नितान्त आवश्यकता 
रहती है । फलतः जन्मचक्रप्रवाह कभी विश्रान्तिक्ों प्राप्त नहीं होगा और मोक्ष 
अथीत्‌ निरवधिक शान्ति दूर-क्ी-दूर जाती रहेगी, अतः काम्य सोमादि क्मोके 
अनुष्टानका परित्याग शात्त्रकारोंने उपयुक्त समक्ता। नियतं कुरु कम त्वम्‌! इत्यादि 
गीतात्मृतिमें भी काम्यादि करमोके बिना केवल चित्तशुद्धिके कारण करमाँका ही अनुष्ठान 
कहा गया हैं। इसलिए जिनको पुण्यपुखवश मोक्तक्ी दृढतर इच्छा हुई हो, उन्हें 
अपने अन्तःकरणकी परिशुद्धिके लिए ही क्मोंका अनुष्ठान करना चाहिए, किसी 
फलकी अमिलापा करके नहों । चित्तगत विक्षेपादि दोषोंका निराकरण होनेके पश्चात्‌ 
क्रमश: वैराग्य द्वारा निग्रत्तिमागछा अनुसरण यथोचित रीतिसे पुरुष कर सकता है । 

साधनप्चकमें भी आगे जाकर इसी बातपर विशेष रूपसे ज़ोर दिया गया है, 
साधनप अवकतस्तोत्रम छः शोक हैं, उनमें पाँच श्लोक तो एक प्रह्नारस तत्त्वज्ञानके साधत- 
रूपसे त्थित हैं, क्ष्योंकि उनमें तत्ज्ञानोपयुक्त साथनोंक्ा दी कथन किया गया है । 
और छठा श्लोक फलनश्रुति है। इस स्तोत्रके अर्थपरिज्ञानपू्वेक्ष पाठ करनेसे 
यह ठीक रूपसे विद्त हो जाता है कि निरवधिक शान्तिके लिए हमको किन-किन 
साधनोंकी आवश्यकता है । 


( अपूर्ण ) 


यहाँ अच्छा बुरा कुछ नहीं है। 
( छे०--यतिपर श्रीभोलेबाबाजी महाराज ) 


भाई मन | मूढ़ न बन, हो जा चेतन । किसीके स्वभावकी और किसीके 
कमकी प्रशंसा या निन्दा न किया कर। संसारमें अनेक प्रकारके मनुष्य 
हैं, अनेक प्रकारका उनका स्वभाव है, किसीका स्वभाव शान्त है, किसीका 
घोर है, किसीका मृढ़ है, कोई ईश्वरका भजन करता है, कोई धर्ममें रत है 
और किसीको अधम प्रिय छूगता है। इस प्रकार भनुष्योंके स्वभाव और 
कर्म - भिन्न-मिन्न हैं। तू उनके स्वभावों और कर्मोंपर क्‍यों ध्यान देता 
है, व्यथ ही दूसरोंके संस्कार अपने ऊपर लेकर अपनेको क्यों दूषित बनाता है ! 
दूसरोंकी वछल अपने सिरपर क्यों लेता है ? देख, यह प्रपश्न सच्चा नहीं है, 
* एक ब्रह्म ही सच्चा है, वही तेरा भात्मा है यानी तेरा ख्रूप है। उसीका 
अनुसन्धान किया कर । दूसरोंकी निन्दा या स्तुति करनेसे यह मिथ्या संसार 
भी सच्चा प्रतीत होने छगेगा और तू अपनी निष्ठासे अ्रष्ट हो जायगा। 
व्रक्षनिष्ठा ही तेरा सवार है, वह तेरा कर्तव्य है, उसीकों किया कर, दूसरेंके 
गुणोंको अथवा दोषोंको न देखा कर । दूसरा कहीं है ही नहीं, अपनी मूर्खतासे 
तूने संत्ार खड़ा कर लिया है यानी संसारमें गुण या दोष देखनेसे ही नहीं 
होता हुआ भी संसार भासने लगता है। इसलिए पराये स्वभावोंकों और पराये 
कर्मोको देखना छोड़कर अपनी आत्माकी तरफ मुंह मोड़ कर, आवागमनके 
पाशकोी तोड़कर सुखी और शान्त हो जा, मान जा, भेरा कहता मात्र जा, 
अपनी ठेढ़ी चाल छोड़ दे, सीधे मागेपर वेखटके होकर चछ । यहां अच्छा 
बुरा कुछ नहीं है।.... 

देख, यह जगत त्रह्मका विवर्त है यानी अ्रह्म ही अज्ञानियोंकी जगवरूपसे 
भासता है, इसलिए परमार्थरूपसे जगत्‌ है ही नहीं। जब जगत्‌ है ही नहीं, 
तो इसमें क्या भद्र और क्या अभद्र ! न इसमें कुछ भद्र है, न कुछ अभद्र है 
यानी जगतमें भरा बुरा कुछ नहीं है। आँखोंसे जो कुछ दौखता है, 
वाणीसे जो कुछ कहा जाता है और मनसे जिसका ध्यान किया जाता है, वह सब 
मिथ्या है। भाव यह है कि जब वस्तु आँखोंसे दीखती है, वाणीसे कही जाती 
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है और मनसे उसका ध्यान किया जाता है, तब उसकी प्रतीति होने छगती है, 
यदि आँखसे म देखें, वाणीसे न कहें, कानोंसे न सुनें, जिहयसे न च्खे, 
नाकसे न सूघे, त्वचासे स्पर्श न करें और मनसे ध्यान न करें, तो वस्तुकी प्रतीति 
ही नहीं होती । इसलिए वस्तु है ही नहीं । यदि तू कहे कि यदि संसार है ही 
नहीं, तो भय क्यों होता है, तो इसका उत्तर यह है कि मिथ्या पदा्थेसे 
भी कार्यकी सिद्धि देखी जाती है। छाया यानी प्रतिविम्ब, प्रतिधनि और 
आभास, इनसे जैसे प्रयोजनकी सिद्धि होती है, वेसे ही मिथ्या देहा- 
दिसे भी भय आदि कार्य होते हैं। यदि तू कहे कि सृष्टि आदि 
द्वैतका तो श्रुतियोंने वर्णन किया है, तब वे मिथ्या कैसे हैं ! इसका उत्तर यह है 
कि श्रुति सृष्टि आदिका वर्णन नहीं करती, किन्तु अविवेकियोंकों प्रतीत 
होनेवाले जगतका अनुवाद करके अंद्वेत ब्रह्मका बोध कराती है। इसलिए 
आत्माके सिवा दूसरा पदाथ नहीं है। और बिना कारणके ही आत्मामें 
प्रपश्च प्रतीत होता है, क्योंकि गुणमय होनेसे यह समस्त प्रपश्च मायामय है। जो 
गुणमय होता है, वह मायामय ही होता और जो गुणमय नहीं होता, वह 
मायामय नहीं होता, जैसे आत्मा गुणमय नहीं है, तो मायामय भी नहीं है, 
इसलिए इस मायामय जगतमें अच्छा बुरा कुछ नहीं है । 

इस प्रकार इस जगत्‌को मायामय जानकर जो विवेकी पुरुष इसको 
सत्य नहीं मानते, वे न तो किसीकी स्तुति करते हैं और न किसीकी 
निन्‍्दा करते हैं; किन्तु नित्य निरन्तर अपने स्वरूप ब्रह्मका ही अनुसन्धान 
करते हैं। तू भी ब्द्मवेत्ताोंका अनुकरण कर, न किसीमें गुण देख और न 
किसीमें दोष देख, किन्तु समदर्शी होकर सूर्यकरे समान समभावमें स्थित होकर 
सर्वदा सर्वत्र विचर | यदि यह बात तेरी समझमें नहीं आती) तो प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे, अनुमान प्रमाणसे, शास्र प्रमाणसे और अपने अनुभवसे इस 
जगत्‌को, आदि अन्तवाछा होनेसे, मिथ्या समझकर निसज्न होकर विचर । 
देख, जो उत्पन्न होता है और नष्ट होता है, वह मिथ्या ही है, जैसे. 
घट, यह प्रत्यक्ष प्रमाण है। जैसे घट अवयववाल्ा होनेसे नाशवान है, वैसे 
ही प्रथिवी आदि समस्त भूत अवयववाले होनेसे नाशवान्‌ हें और नाशवान्‌ 
होनेसे मिथ्या हैं, यह अनुमान. प्रमाण है। शब्द प्रमाण इस प्रकार है-- 
यहां नाना यान्नी अनेक कुछ नहीं है', 'इस आत्मासे आकाश उत्नन्न हुआ! 
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इत्यादि अ्रतियोंमें आकाश आदिका जन्म सुनाई देता है, जो उसन्न 
: होता है, वह नाशवान्‌ होता है और जो नाशवान्‌ है, वह मिथ्या है, इस 
प्रकार प्रत्यक्ष, अनुमान और शब्द प्रमाणसे संसारका मिथ्यात्न सिद्ध है। 
अपने अनुभवसे भी यह सब संसार दृश्य होनेसे मिथ्या है, जो दृश्य होता है, 
वह स्व्॒नके समाव मिथ्या ही होता है। इस प्रकार हजारों प्रमाणोंसे जगवको 
मिथ्या जान कर, असक्न होकर सूर्य और चन्द्रके समान रागद्वेपरहित होकर 
विचर । यहां अच्छा बुरा कुछ नहीं है । 

मन--अजी ! आपकी बात भें समझ गया, संसार मिथ्या है, परल्तु में 
आपसे यह पूछता हूँ कि यह संसार आत्माका है या देह का! आत्मा विपयी 
होनेसे चेतन है और देह विपय होनेसे अचेतन है। चेतन प्रकाशके समान 
है, अचेतन अंधेरेके समान है, जैसे प्रकाश और अन्धकार एक जगह नहीं 
रह सकते, वेसे ही चेतन और अचेतन एक जगह नहीं रह सकते। एकत्र न 
रहनेसे उनका सम्बन्ध नहीं हो सकता । तथ्र यह संसार किसका है, आत्माका 
है था देहका ? दीखता तो है ही । 

भाई ! यह संसार तुझे ही भासता है, क्योंकि जैसा तू कहता है, ऐसा 
तुझे ज्ञान नहीं है । तेरे कहनेसे ही सिद्ध होता है कि तू आत्माकों नहीं जानता । 
यदि तुझे आत्मा और अनात्माका विवेक होता, तो तुझे अपनेमें संसार नहीं 
भासता । तुझे संसार भांसता है, इसलिए तुझे आत्माके यथाथ स्वरूपका ज्ञान 
नहीं है। भाई ! जब्नतक तुझे अपनेमें संसार दिखाई दे, तबतक नित्य 
निरन्तर आत्मा और अनात्माक्रा विचार किया कर | सिवा आत्मविचारके अन्य 
सत्र व्यापार त्याग दे। आत्मतत्व वहुत ही सूक्ष्म होनेसे दुर्विज्षेय है। जब- 
तक समस्त व्यापारोंका त्याग करके तू नित्य निरन्तर आत्मानुसन्धान नहीं 
करेगा, तबतक तुझे अपने सवरूपका ज्ञान नहीं होगा । जमतक आत्मखरूपका 

ज्ञान नहीं होगा, तब्रतक संसारका दिखाई देंना बन्द नहीं होगा | जबतक 
संसार दिखाई देता रहेगा, तबतक रागद्वेप निर्मल नहीं होंगे। जबतक 
रागद्वेप निर्मल न होंगे, तबतक शान्ति कीसों दूर 'है | इसलिए स्व 
आत्मानुसघान किया कर, अन्य समस्त व्यापारोंकों छोड़ दें । यहां अच्छा बुरा 


कुछ नहीं है । 
भाई मन | जबतक तू देह, . इस्क्रिस और म्राणको अपना ख़रूप मानेगा 


१६० भच्युत 


और जबतक तू अपने आत्माको नहीं जानेगा, तब तक असतू--मिथ्या-- 
संसार मी खुख-दुःख, जन्म-मरण रूप 'फछ देता रहेगा। कर्मा भी संसारसे 
तेरी मुक्ति न होगी, इसमें संशय नहीं है। जैसे लबतक मनुप्य जागता 
नहीं है, तवतक स्वमका अनथ नहीं जाता, बना ही रहता है, वैसे ही जब- 
तक तू अपने स्वरूपको नहीं जानेगा, यामी अपनी आत्माकों नहीं जानेगा, 
तबत॒क तू जन्ममरणरूप संसारसे नहीं छूटेगा, वरावर जन्म-मरणके चक्ररम फंसा 
रहेगा | इसलिए देहादिमें आपक्त न होकर स्वस्वरूपका अनुसंधान किया कर | 
संसारके किसी पदार्थक्रा ध्यान मत कर। तृमे बार बार विषयोंका ध्यान कर 
यह संसार खड़ा कर लिया है। यदि तू विषयोक्रा ध्याव न करें, तो तीन 
कालमें भी कहीं, कमी मी संसार नहीं हे । किसी विद्वानने सच कहा है कि 
विषयोंका ध्यान करना ही संसाररूप बंधन है और विपयोंका ध्यान न करना 
ही कैवल्य स्वराज्य है | 
देख, तू ने सुना ही है कि 'तृप्णीमवत्था परमोपशान्तिःः यानी घुपचाप 
बैठनेमें परम शान्ति है । तब तू चुपचाप क्यों नहीं वेठता ? चुप हो जा, कोई 
क्रिया मत कर, संकल्प-विकल्प करना छोड़ दे, तेरा चलना ही तेरी मृत्यु 
है, यदि तू न चले, तो तू अमृत ब्रह्म ही है। देह, इन्द्रिय, भाण आदिकी 
क्रिया रोककर एक वार अपने स्वरूपका अदभुत स्वाद चख ले, फिर तेरे लिए 
संसारके सब पदाथ फीके पड़ जायेंगे, किसीमें स्वाद नहीं आवेगा, क्योंकि 
किसीमें कुछ स्वाद है ही नहीं । तेरे आनन्दसे ही समस्त संसार आनन्दित हो 
रहा है। एक वार स्थिर होकर स्वस्वरूपको जान ले, फिर तुझे चलना अच्छा 
नहीं ढंगेगा । स्वस्वरूपको जाननेके अनन्तर यदि तू चलेगा भी, तो तू अपने 
स्वरूपको न भूलेगा । अपनेकी और अपने रचे हुए संसारको तू सच्चा नहीं 
मानेगा किन्तु एक खिलौना समझेगा। खिलौना समझनेसे संसार तेरे दुःखका 
हेतु नहीं होगा, किन्तु विनोदका हेतु हो जायगा। इसलिए एक वार स्थिर 
होकर अपनेको पहिचान ले और फिर जगत्‌ रूप खिलौनेंके साथ खेल | 
यहां अच्छा बुरा कुछ नहीं है । 
संसार खिलौना है, जो इस खिलौनेकी खिलौना समझते हैं, उनका जीवन 
सुखमय हो जाता है, उनको कहीं दुःख दिखाई नहीं देता और जो इसको 
खिलौना नहीं समझते, किन्तु सच्चा समझते हैं, ने यहां सुखी नहीं रहते किन्तु 


) आह #0 2 है 
यहाँ अच्छा घुरा कुछ नहों है । १६१ 


सर्वदा चिन्तातुर और दुःखी ही रहते हैं। बच्चे खेलते समय अनेक प्रकारके 
खिलौने यानी घर आदि मिट्टीके बनाते हैं, जबतक चाहते हैं, खेलते हुए 
विनोद करते हैं और अन्तमें फिर उन घर आदिको धूलमें मिल देते हैं । 
धूलमें मिलते समय भी उनको दुःख नहीं होता, प्रद्युत विनोद ही होता है। 
तू भी बालक है, तूने अपने खेलने और विनोद करनेंके लिये यह जगत्‌ रूप 
खिलौना,बनाया है, इस खिलौनेके साथ जबतक तेरी इच्छा हो, खेल और विनोद 
कर । इस खिलौनेकों सच्चा क्यों मानता है ! सच्चा मत मान, खिलौना मान, सुखसे 
इसके साथ खेल । जब्तक खेलनेकी इच्छा हो तब तक आनन्दसे खेल, जब खेल 
पूरा हो जाय, तब थ्ान्त होकर वेठ जा । फिर खेलनेकी वासना मत कर, क्योंकि 
यदि खेलनेकी वासना रही, तो फिर शरीर धारण करना पड़ेगा और यह शरीर 
मोहित करनेवाल्य है । यदि तू मोहित हो गया हे फिर जन्मेगा और मरेंगा, 
इसलिए स्वरूपका अनुसंधान करता हुआ वासनारहित होकर खेल । यहां अच्छा 
बुरा कुछ नहीं है । 

हे मन ! गुणोंका संग करनेसे तू गुणमय हो गया है। यदि तू गुणोंका 
संग करनाछोड़ दें, तो तू निरगुण ही है। यह पिण्ड और ब्रह्माण्ड सब 
गुणोंका रचा हुआ है, गुणोंका संग करनेसे यह ब्रह्माण्ड तुझमें भासता है, ये गुण 
मायामय हैं, मायामय होनेसे मिथ्या हैँ । इसीलिए गुणोंसे रचे हुए पिण्ड और ब्रह्माण्ड 
भी मिथ्या हैं | इन सबका अपवाद करके अन्तमें जो अवशिष्ट रहता है उसको तू 
अपना आत्मा जान कर सुखी हो जा । जो कोई भाग्यवान्‌ सव प्रपश्चका अपवाद 
यानी बाबर करके स्वस्वरूप अह्यमें स्थित होता है, उसको मायके गुण स्पशे 
नहीं करते | जैसे आकाश वायु, अभि, जछ और एशिवीका स्पर्श नहीं करता, इसी 
प्रकार शोक, मोह, हर्ष, भय, क्रोष, र॒प्टहा, जन्म, मरण आदि देहके धो आताका 
स्पर्श नहीं करते । परन्तु तुझे आत्माका ज्ञान नहीं है, इसलिए तू इन धर्मोको 
अपनेम मानता है, इसलिए जबतक तू पूर्ण झुद्ध नहीं हो जाता, तबतक इन 
गुणोंका संग मत कर यानी देह, इन्द्रिय, प्राण आदिको अपना आत्मा मत मान | 
गुणोमिं राग करना ही तेरी जशुद्धि है। इसलिए गुणों यावी गुणोंके काये 
विपयोमें राग मत कर, यही कस्याणका मार्ग है, अन्य नहीं है । 

जब-जब विपयोंगें राग हो, तब-तब सुखस्वरूप अपनी आत्माका ही अनु- 
संघान किया कर। आत्मानुसंधानके सिवा संसारसे तरनेका भनन्‍्य उपाय 


३६३ भच्धुतते 
नहीं है । इस आत्माको नहीं जाननेसे ही यह संसार भासता है इसके अज्ञानसे ही 
अनेक मतमतान्तर हो गये हें और इसके अज्ञानसे ही परस्पर मनुष्य राग-द्वेष करते 
हैं, एक दूसरेंके शत्रु हो जाते हैं। यह देशी है, यह विदेशी है, इस भेदका 
कारण भी इस आत्माका अजज्ञान ही है। आत्माका यदि ज्ञान हो जाय, तो 
न कोई अपना है और न कोई पराया, सब अपने ही हैं। जब सब अपने 
ही हैं, तो राग कैसा और द्वेष कैसा! इस आत्माका विज्ञान न होनेसे ही 
असत्य संसार सत्य-सा प्रतीत होता है, इसीसे मिथ्या जगत॒को सच्चा जानकर 
एक दूसरेसे लड़ते हैं, झगड़ते हैं, बिना सूत और पूर्नीके ही लट्ठम लछ्ठ करते हैं, 
यानी है कुछ नहीं और परस्पर झगड़ा करके दुःखी तो सब हो ही रहे हैं | यह 
महान्‌ आश्चर्य है । 
आश्चर्य भी कुछ नहीं हे, इश्वरकी माया प्रबरू है, बड़े बड़ोंको मोहित 

कर देती है ! छुवर्णका हिरन न तो कमी हुआ और न कमी होगा, फिर भी 
सीता-हरण और रावणका मरण तो हो ही गया । हे मन ! विचार कर, वारम्बार 
विचार कर, भरी भाँति विचार कर, जैसे कदलीके बृक्षमें सार नहीं है, वैसे 
ही ज्यों ज्यों विचार किया जाता है, इस थोथे प्रपंचमें सार कुछ नहीं निकरुता, 
फिर भी इस नित्सारकों मूढ़ पुरुप संसार यानी सम्यक सार कहते हैं, यही 
आश्चर्य है ! सच कहा है-- 

लट्ठम छट्टा देखकर, भोरा किया विचार । 

कारण पाया रारका, एकमात्र अविचार | 

एकमात्र अविचार, दुःखका कारण पाया | 

कीन्हा तत्वविचार, भेदअम दूर पछाया | 

भोला ! नाहीं सूत, नहीं मलमरू ना हरट्टा । 

तो भी दिन अरु रात, होत है लट्ठम लट्ठा ॥ 


“-ब्कीकनाब+कप>-++ 


जज री का । 
वतत्त 
( ले० स्वामी श्रीविज्ञानहंसजी, काशी ) 
भगवतो श्रुतिने जीवतत्त समभनेके लिए अनेक सुन्दर मन्त्र कहे हैं-- 


“ऋत॑ पिवन्ती सुकृतत््य लोके गुहां प्रविष्टो परमे पराड्े। 
छयातपो तऋद्यविदों वदन्ति पत्चाभयों ये च त्रिणाचिकेता:' ॥(का० ३३१) 
इस शरीरमें दो चेतनसत्ताएँ हैं, उनमें से एक अपने किये हुए कर्मोंके फलका 
भोग करती है. और दूसरी कर्म्मफलोंका भोग कराती है। दोनों ही हृदयाकाशमें-- 
बुद्धिगुद्यमें--अविष्ट हैं । उनमें से एक संसारी और दूसरी असंसारी है। अ्म- 
वेत्तागण और गृहस्थगण उन दोनोंको छाया और आतपकी तरह परस्पर 
विभिन्न कहते हैं | जीवात्माके साथ ब्रह्यका अविद्याग्रस्तद्शामें जो पार्थत्ष्य रहता है, 
बह इस मन्त्र द्वारा बतलाया गया है । 


इसी तरह मुण्डकोपनिपद्में भी कहा है-- 
द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते । 
तयोरन्यः पिप्प्॑ स्वाइस्यनश्षत्रन्यो५3मिचाकशीति | ( ३१॥१ ) 
'समाने वृक्ते पुरुषो निमम्ाः अनीशया शोचति मुह्यमानः । 
जुष्ट यदा पश्यत्यन्यमीशमसत्य महिमानमिति बीतश्ोकः ॥ ( ३१२ ) 
अथात्‌ सुन्दर दो पत्ती एक ही वृत्तम अधिप्ठित हैं; वे दोनों परस्पर सखा हैं, उनमें 
से एक स्वादु फल खाता है. और दूसरा न खाता हुआ केवल बैठे-बैठे देखता है। एक 
ही वृत्तमें पुरुष अर्थात्‌ जीव निमग्न होकर, श्ह्ममावके अभावसे मोहाच्छज्ञ होकर 
शोक करता है, परन्तु जिस समय दूसरे अथोत्‌ त्रह्ममावकों देखता है, उस समय 
उसकी महिमा जानकर शोकातीत पदको प्राप्त हो जाता है | 5 
इस श्रुतिमें जीव और त्रह्मको परस्पर सखा कह कर दोनोंकी एकजातीयताका 
प्रतिपादन किया गया है। परन्तु जवतक अविद्यान्धकार द्वारा जीवका तद्षत्व प्रच्छन्न 
रहता है, तवतक उसे बन्धन प्राप्त रहता है और वह अपनेको अदासे मिन्न 
समझता हुआ शोकात रहता है, यह भी कहा गया है. और जीवका शोकनाश अथोत्त्‌ 
त्रिविध टुःखकी आत्यन्तिक निवृत्ति अपने सखा बद्धासे अपनी अभिन्नताको 
जानकर ही होती है, ऐसा भी इस श्रुतिमें कहा गया है। इसी तरह श्वेताशतरमें 
भी कहा है-- 


१६१४ भच्युप्त 


'पनीशशात्ा वध्यते भोक्वृभावात्‌ 
ज्ञात्रा देव॑ मुच्यते सर्वपाशे: ॥१८॥ 
शाज्ञी द्वावजावीशानीशो' ॥१।९॥ 
जीव और बह्ममें से एक अज्ञ है, दूसरा भ्राज्ञ है। एक अनीश है और दूसरा ईश 
आनीश आत्मा जीव प्रकृतिके साथ भोक्तृभावके द्वारा वद्ध होता है, परन्तु मरक्षकों 
जानकर समस्त मायिक बन्धनसे मुक्त हो जाता है। इस तरहसे तऋ्रद्मसत्ताके साथ 
जीवसत्ताका सत्तारूपसे कुछ भी भेद न रहनेपर भी अविद्याविमोहित अवस्थामें 
जीव ओर त्रह्मकी प्रथकृता बतलाई गई है। 
यह एथकृता जीव जितना ही विद्याकी उन्नतिके साथ-साथ अविद्यानिमुक्त 
होकर अपने स्वरूपको प्रकट करता जाता है, उतनी हो घटती जाती है और अन्‍्तमें 
जब अविया और विद्या दोनोंसे ही जीव प्रथक्‌ होकर अपने पृर्ण स्वरुपको श्राप 
हो जाता है, तब वह अह्यके साथ अपनी एकताको जानकर सबिदानन्दमय पृर्ण- 
भावमें अवस्थान कर छेता है । 
अतः व्यावहारिक दशामें त्रक्षके साथ जीवका उपाधिभेदजनित पार्धक्य 
सिद्ध है और इसी जीवद्शागत पार्थक्यकी समझानेके लिए वेदात्तद्शनमें कई-एक 
सूत्र भी दिये गये हैं। यथा-- 
इतरव्यपदेशात्‌ दिताकरणादिदोपप्रसक्ति: (० सू० २।१२१ ) 
अधिकन्तु भेदनिदेशान्‌ ( त्र० सू० २११२२ ) 
अधिकोपदेशात्तु वादरायणस्थैव तहरशनात्‌ ( त्र० सू० ३४८ ) 
इनमें से अ्थम सूत्र पूर्वपज्षका और अन्य दो सूच उत्तरपत्षके हैं। प्रथम 
सूतरमें यह सन्देह किया गया है कि यदि जीव हमसे अभिन्न है, तो जीव हो 
सष्टिका कत्तों हुआ। सृष्टिकर्ताने स्वयं ही बन्धनागार देहकी सृष्टि क्‍यों की ? 
निर्मल सृष्टिकतोने मलयुक्त देहमें श्वेश क्‍यों किया ? यदि प्रवेश ही द्विया तो 
दुःखकर वस्तुके बदले सुखकर वस्तुकी सृष्टि क्यों न की? अतः जीवकों 
ब्रह्म कह देनेसे उसमें हितका अकरण और अहितका करण नामके दो दोप लगते 
हैं। इस तरह पूर्वपज्ञ कर उत्तरपततके सूत्ोंमें कहा गया है कि ऐसा नहीं है, सबज्ञ, 
सर्वेशक्तिमान्‌ , नित्य-शुद्ध-बुद्ध-मुक्तस्वभाव ब्रह्म जो जीवसे अधिक (भिन्न) है, उसमे 
ही जगतकी सृष्टि की है, जीव जगत॒का सष्टा नहीं है, क्योंकि जीव उससे भिन्न है, 
अतः नद्में हिताकरणादि दोप नहीं लग सकते हैं | 
५ जीवसे इंश्वर अधिक है, क्योंकि वेदान्तवाक्यके अबुसार थे भसंसारी 
कदुल्वादि संसारधम्मोसे रहित अपहतपाप्मा आदि विशेषणसे विशेषित है । श्रतिने- 
भी ब्रद्यको जीवसे अधिक कहा है, इस तरह जीवकी वन्धनद्शाकी ओर रक्षय 
फरके वेदान्तद्शनने त्रह्मसे जीवको प्रथक कहा है। 
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महा और जीवका यह भेद स्नृरुपगत नहीं है, किन्तु उपाधिगत है, क्योंकि अंशी 
ओर अंश, बिम्ब और प्रतिविम्ध, छाया और कायाके बीचमें स्वहुपय्त भेद नहीं 
हो सकता है, फेवल उपाधिजनित भेद है, इसलिए इन सूत्रोंके भाष्यमें श्रीमगवान्‌ 
शह्गराचायने कहा है-- 
आत्मा वा धरे द्रष्व्यः प्रोतव्यों मन्‍्तव्यः' ( बृ० २४।५ ); 
सोड्न्बे्व्य: स विजिज्ञासितव्य: ( छाः ८७१ ), 
जता सोस्य तदा सम्पन्नो भवति' ( छा० ६८॥१ ), 
शारीर आत्मा प्राक्षेनात्मनान्वारूढ: (बृ० ४३३५ ) 
इत्येब॑जातीयकः फर्ठेकर्म्मादिभेद्निदेशों जीवादधिक अह्म दर्शयति । भतु 
अभेदनिदेशो5पि दर्शितः 'तत्त्वमसि' इत्येब॑जातीयकः । कर्थ भेदाभेदी विरुद्ध 
सम्भवेताम्‌ ? मैप दोपः, आकाशघटाक्राशस्यायेनोभयसम्भवश्य तत्न तत्न प्रतिष्ठापि- 
तत्वातू। अपिच यदा तत्मसीत्येव॑जातीयक्ेन अभेदनिदेशेनाउमेदः प्रतिवोधितो 
भवति, अपगत॑ भवति तदा जीवस्य सांसारिक प्रह्मणश्व सप्हत्वम । 
आत्माका ही दर्शन, श्रवण और मनन करना चाहिए, आत्माका अस्वेषण करना 
चादिए एवं उसकी निश्वासा फरनी चाहिए । हे सोम्य ! उस समय जीव अक्ाके 
साथ संयुक्त होता है । देद्दी--आत्मा अर्थात्‌ जीव, प्राज्ष भरात्मा अधोत्‌ अह्मके द्वारा 
संवेष्टित है, इत्यादि बचनों ह्वारा श्रुतिने कर्ता और कर्मका भेदनिरदेश करके 
कहीं-कहीं ब्रद्यको जीवसे अधिक बतलाया है. और तत्त्ममतसि' आदि वाक्योंके 
द्वारा भी कही-कही अभेद निर्देश किया है। अतः जीव ओर ब्रह्म में मिन्नत् 
और भभिन्नत्व दो विरुद्ध भाव कैसे हो सकते हैं ? इसका उत्तर यह है. कि इस 
प्रकारके विरुद्ध भावका समन्वय होना असम्भव नहीं है, क्‍योंकि जैसे महाकाश 
और घटाकाश परस्पर भिन्न भी हैं और अभिन्न हैं, वेसे ही जीव और ब्रह्म भी 
परस्पर भिन्न और अभिन्न हैं। जिस समय तत्त्वमसि' आदि अभेदप्रतिपादक 
उपदेशों द्वारा जीव और त्ह्मकी अभिन्नताकी उपलब्धि दो जाती है उस 
समय जीवका संसारित्व -और अह्का सप्दत्रभाव नष्ट हों जाता है। अतः 
सिद्ध हुआ कि जीव और अरक्म स्वरूपतः अभिन्न हैं। उनमें भेद केवल अविद्यो- 
पाधिके कारण ही है, वास्तविक दोनोंमें कोई भेद नहीं है। अहामें सद्भाव, चिदू- 
भाव और आनन्‍्दभाव सुब्यक्त हैं। जीवमें ये तीनों भाव मायाके हार आच्छन्न 
हैं, अतः वे जीवमें व्यक्त या ईपदृव्यक्त हैं । 
जीवके उपरसे मायाका आवरण ज्ञान द्वारा जितना तिरोहित होता जाता है, 
उतना ही संत; चित और आनन्द भाव उसमें. व्यक्त होते जाते हैं और जिस 
समय सायाका आवरण एका-एक जीव परसे तिरोहित हो जाता है, उस समय उसके 
सत्‌, चित्‌ और आनन्द भाव पूर्णहुपसे व्यक्तताको श्राप्त हो जाते हैं। उसी समय 
रेड 
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जीव कह सकता है कि सोम! अहं अद्यास्मि! (बह में हूँ ), ( में अहम हूँ )। 
इसलिए श्रतिने कहा है--- 
ब्रह्म वेद अक्षेव भवति ।” ( मुण्ड० ३२॥९ ) अग्रेंव सन्‌ अद्माप्येति । 
(जीव ब्रह्मकी जानकर न्रश्ञ है हां जाता है, ब्रद्ा होफर बअध्ाकों प्राप्त दोता £ ।) 
वेदान्तशाख्से भात्माक़ी जो जाग्रते , स्प्त, सुप्ृप्ति और तुरीय इन चार देशाओं- 
का वर्णन है, उनमें से जामत-दशाम स्थूल प्रकृतिके साथ और स्वप्नद्दशार्म सूक्ष्म 
प्रकृतिके साथ आत्माका आभिमानिकर सम्बन्ध रहता दे जिससे प्रथम अवस्पाम स्थृद् 
संसारके और द्वितीय अवस्थामें सृक्ष्म स्षंसारके भोक्तामपस आत्मा अविद्योपाधि 
द्वारा ग्रस्त रहता है । 
तुरीय अवस्थामें प्रकृतिसम्पफका परिहार करके अह्ाके साथ मिलकर अ्प्न- 
भावमें आत्माका अवस्थान होता है । इस प्रकार स्वरुपमें अवस्वितिके घाद आत्माकी 
प्रकृतिकी ओर पुनरावृत्ति नहीं होती है, परन्तु सुपत्ति अवस्थामें स्थृल एवं सृक्ष्म 
प्रकृतिको छोड़कर प्रतिविम्बभूत जीवका विम्बभूत मम्मे साथ जो एकमावमम अवस्थान 
होता है, वह नित्य नहीं है, क्योंकि सुपत्तिफे अनन्दर जामद दक्षाके उदय होते दी 
जीव पुनः संसारकी भोर प्रत्यावतन फरता है, इसलिए वेदान्तदर्शनम सत्र है 
तदभावे। नाडीप तन्छुतेरात्मनि च (।३॥२|७ ), 
अतः प्रवोधोधत्मात' ( ३२८ ), 
महर्षि वेदव्यासके ये दो सून्च श्रुतिसम्मत हैं । 
ये एपोउन्तहंदये आकाशत्तस्मिन शेते (बू० २।१।!७ ) 
सता सोम्य तदा सम्पन्नों भवति' (छ9 ६।८।१ ), 
सत आगस्य न विद्ुु; सत आगच्छामह (6० ६१०३ ), 
सवोः प्रजा अहरहगंच्छन्त्य एवं ब्द्मलो्क॑ 
न विन्दन्ति अनृतेन हि अत्यूढाः (छा० ४३२ ), 
अथात्‌ हृदयके अन्दर जो आकाश अधांत ब्क्ष हैं उसमें जीव सोया रहता 
है । उस समय जीव सत्‌ अथोत्‌ ब्रह्मके साथ मिलित होता है। सकल जीव 
इस अकारसे प्रतिरात्रि सुपुप्तिमं ब्द्यलोकको प्राप्त कर आतःकाल वहांसे लौट थाते हैं । 
अविद्यारूप उपाधिके कारण जीवको इस प्रकार प्रद्लोंक गमनकी वातका स्मरण नहीं 
रहता है । जीवके इस मिलनके साथ विच्छेद लगा हुआ है, इसलिए यह मिलन 
आत्यन्तिक सुखगप्रद नहीं है। इसी कारण पभ्राणसखा निस्ललानन्दनिर्तेतन अक्षके 
साथ फिर सम्मिलनके लिए जीव सदा ही लालायित रहता है । 
जब जीवकी यह हार्दिकी इच्छा परिपूर्ण होती है, तभी वह अक्मसे मिलकर 
उसके साथ अपने एकत्वकी साक्तात लब्धि करता है । 
आत्मेति तूपगच्छन्ति प्राहयन्ति चा ( त्र० सू० ४१३ ), 
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'अहं अद्यात्मि' 'अयमात्मा तह्म' इत्यादिमिद्वावाक्यैध्तत्वविद आत्मलेनेव श्रह्म 
उपगच्छन्ति तथा 'वत््वमसि' इस्यादिसहावाक्येस्स्वशिष्यान्‌ श्राहयन्त्यपि' 

अथात्‌ त्तन्ञानी में त्रह्म हूँ, इत्यादि महावाक्यों द्वारा जीव और नह्मकी एकता- 
का अनुभव करते हैं. और तू ही महा है! इत्यादि महावाक्य द्वारा शिष्यको जीव 
और त्रह्मकी एकताका अनुभव कराते हैं। इस तरह अवस्थाकी प्राप्ति जीवकों कैसे 
होती है, इस पक्के उत्तरमें श्रीमगवान्‌ पेद्व्यासजीने वेदान्तसूतमें लिखा है-- 

'परामिध्यानातु पिरोदित ततो हास्य बन्धविषयेयौ' ( ३२५ ) 

दिहयोगाद वा सो$पि' ( ३३३६ ) 

इनके भाष्यमें श्रीमगवान्‌ शझराचायजीने लिखा है-- 

'कश्मात्‌ पुनर्जीवः परसात्मांश एवं सन्‌ तिरस्कृतज्ञानैश्वयों भवति | सो5पि तु 
ज्ञानेश्वरयतिरोभावो देहयोगाद देह्देन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेदनादियोगादू भवति | अत्तति 
चात्र चोपमा--यथा चामेद्‌ह॒नप्रकाशनसम्पन्नस्यापि अरणिगतस्य दृहनप्रकाशने तिरोहिते 
भवतो यथा वा भस्माच्छन्नस्थ | अतोष्नन्य ण्वेश्वराजीवः देहयोगात्तिरोहितज्ञानैश्वर्यो 
भवति । तत्युनस्तिरोदित॑ सत्‌ परमेश्वरमभिध्यायतो यतमानस्य जन्तोरतिधूतध्यान्तस्य 
तिमिरतिरस्कृततेत्र इक्शक्तिरौपयवीयोदीश्वरप्रसादात्‌ संसिद्धप्य कर्यचिदाधिभवति न 
स्वभावत एवं सर्वेपां जन्तूमाम्‌। कुतः ? ततों हि. इंश्वराद्धेतोरस्य जीवस्य बन्ध- 
, मोक्तौ मवतः । ईश्वरस्वरुपापरिज्ञानादू वन्धस्ततः स्वरुपपरिज्ञानात्त मोक्ष: ।' 

यदि जीव अद्षका अंश है तो उसमें ज्ञानेश्वयंका अभाव क्यों देखनेमें आता है ! 
देहके सस्पन्थसे । देह, इन्द्रिय, मन भर बुद्धि आदिके साथ संयुक्त होनेते जीवका 
इंश्वरभाव तिरोदित हो जाता है । जिस तरह काछगत अथवा भस्माच्छादित अग्निकी 
दृदन और प्रकाशन शक्ति तिरोहित हो जाती है, उसी तरह जीव ईश्वरसे परथकू न 
होगेपर भी देहके योगत्ते अनीश्वरभावकों प्राप्त हो जाता है। जिस तरह तिमिर- 
रोगते अख नद्दृष्टि मनुष्यक्री दृष्टिशक्ति औपधिके गुणसे पुनः उसे प्राप्त 
हो जादी है, अनायास प्राप्त नहीं होती है, ठीक उसो तरह तिरोहितशक्ति जीव 
श्रद्मके अभिध्यानमें यत्नशील होकर उसके प्रसादसे सिद्धि लाभ करनेपर अपने 
तिरोहिंत ऐश्वयको पुनः प्राप्त करता है, क्योंकि इेश्वरसे दी जीवका बन्‍्ध और मोक्ष 
होता है भर्थाव्‌ ईश्नरस्वहपके अक्ञानते वन्‍्च और ज्ञानते मोह होता है। यही जीव 
ओर बद्षका औपाधिक भेद और स्वह्पतः एकताका ज्ञान त्रह्मस्वरुपप्राप्तिका उपाय॑ 
है। जिसके अरद्यवेत्ता श्रीगुरुदेवसे प्राप्त होनेपर साधक सबेया परिच्छित साम्पदायिक 
भावोंसे मुक्त होकर आत्मसाक्षाकारका लाभ करते हैं और जिसके भाप्त होनेपर 
उत साधबोंकी हंद्यप्रन्थि छठ जाती है, संशयजाल छिन्न हो जाता है और 
अनादि संसारचक्र निरस्त हो जाता है एवं उन्हें पर धाम भा्त हो 

| अ 


ब्रह्माजिज्ञासाका खरूप 
( ले० पाग्डितग्रवर श्रीचण्डीग्रसादजी शुक्ल ) 


विवेक, वेराग्य, शम-दम आदि साथनसम्पत्ति और मुमुक्षा इन चार 
साधनोंसे सम्पन्न पुरुपपुड्रव ही त्रद्मगिज्ञासके अधिकारी हैं, सब्र मनुष्य नहीं, 
यह पूर्व लेखमें दशोया जा चुका है। अब इस छेखमें संक्षपले यह दिखाया 
जायगा कि त्रह्मजिज्ञासाका स्वरूप क्‍या हे ! यद्यपि अग्रोज्ञम! अद्यहृत्या' इत्यादि 
स्थलोंमें अह्मशब्द वेद और व्ाह्मणत्व जातिका भी वाचक है, तथापि यहाँपर 
ब्रक्षशठर॒ मायाशवल चैतन्यका ( इशरका ) ही वाचक है, क्योंकि “जन्माद्रत्य 
यतः ( इस जगतका जिससे जन्म, स्थिति और ल्य होता है, वह अम्म है ) इस 
सूत्रम इश्वरका ही लक्षण किया गया ह। नत्रन्नणः ज्ञातुमिच्छा' ( ब्रह्मको 
जाननेकी इच्छा ) त्ह्मजिज्ञासा हे । यह ब्द्मजिज्ञासाका स्वरूप सिद्ध हुआ | 

शज्ग--प्रत्येक प्राणी सुखकी प्राप्ति तथा दुःखकी निशृत्ति ही चाहता है । सबकी 
यही इच्छा रहती है कि हमें सुख हो और दुःख न दो, मगर अख्न्ञान ने सुख- 
रूप है और दुःखनिवृत्तिरूप है, अतः उसकी इच्छा कैसे होगी ! 

समाधाव--यहॉपर ब्द्माकार अपरोक्षवृत्तिहप ज्ञान अथवा अपरोश्षइत्िते 
अमिव्यक्त अद्यस्वरूप चेतन्य ही त्र्मज्ञानशब्दका अर्थ विवक्षित है। प्रथम पक्षमें 
अपरोक्षवत्तिके सुखरूप त्रह्मंचतस्थके व्यज्ञक्न होनेसे वह सुखसाथन है, इससे 
उसकी इच्छा हो सकती है और द्वितीय पक्षम अहाचेतन्यके सुखरूप होनेसे 
उसकी इच्छा हो सकती है । यहॉपर निष्कर्ष यह है कि साथनचतुष्ठयसे समन्न 
पुरुषको, त्रह्मके नित्यसुखरूप होनेसे, उसकी म्राप्तिकी इच्छा होती है । उसके बाद 
उसके साधन होनेसे अपरोक्ष अश्माकाखृत्तिज्ञानक़ी इच्छा होती है और उसकी 
प्राप्तिके लिए पुरुष अद्वितीय अह्ममें वेदान्तवाक्योंका तात्यय॑निर्णयरूप अ्रवण करता 
. है, यही “अथातो त्रह्मजिज्ञाता (त्र० सू० १११ ) ( साधन चतुष्टय सम्पत्तिके 
अनन्तर अद्य त्रह्मके अपरोक्ष ज्ञानके लिए बेदान्तवाब्योके तात्मर्यका निर्णय 
करना चाहिए ) इस वेदान्तसूत्रका तालय है, क्योंकि सूत्रमें जिज्ञासा-- 
शातुमिच्छा--है । यहाँपर ज्ञाघातुकी फलरूप अमिव्यक्त चैतन्यमें अथवा अपरोक्ष 
. अक्षाकार वृत्तिमें रक्षणा है तथा 'सन! प्रत्ययकी इच्छाजन्य विचारमें लक्षणा है । 
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शक्का--बहतू--महत्‌--होनेसे तथा शरीर, इन्द्रिय आदिकी वृद्धिका हेतु 
होनेसे यह प्रत्यगात्मा--जीव ही--प्रश्त है, क्योंकि 'विभवनात्‌ महान्‌ आकाश- 
स्तथा चात्मा! ( विभवन--व्यापकत्र--होनेसे आकाश महान है, वैसे ही आत्मा 
भी महान्‌ है ) इस सूत्रके अनुसार तथा 'नित्यः सर्वगतः स्थाणुरचलो5्य सनातन: 
इस गीताके अनुसार वह व्यापक है, अतः ब्रह्म है। “अयमात्मा ब्रह्मा यह 
श्रुति भी जीवको ही अक्म कहती है । वह जीव कीटसे लेकर चतुर्गुख ब्रह्मा तक 
प्राणीमान्रके प्रत्यक्ष ( अपरोक्ष अनुभवका विषय ) है । प्रत्यक्ष वरतु्में सन्देह 
नहीं होता । कोई भी मनुष्य मध्याहके सर्वके प्रकाशमें स्थित चल्लुःसबरिक्ृष् 
घट, पट आदियें सन्देद नहीं करता हे, फिर प्रत्यक्ष तथा असन्दिग्ध ब्रह्ममें जिज्ञासा 
केसे होगी! यदि कहें कि 'अहं कृशः 'अहं काणः, वधिरः” इन मतीतियोंके अनुसार 
घरीर, इन्द्रियादि ही भह्रतीतिके विपय हैं, आत्मा अहंग्रतीतिका विषय नहीं है, 
अतः आत्माके सन्दिग्ध होनेसे उसकी जिज्ञासा हो सकती है ? तो यह टीक नहीं 
है, क्योंकि 'भहम! इत्याकारक श्रतीतिके विषय शरीर, इन्द्रिय आदि नहीं हैं, 
किन्तु स्थिर आत्मा है | यदि अहंप्रतीति शरीरकी विषय करती, तो 'यो3हंप्रपिता- 
महों अन्वभूव॑ सोअह स्थाविरे भरणप्तनू अनुभवामि! (जिस मैंने वचपनमें 
प्रपितामहकी देखा था वही भ॑ चुढ़ापेगें नातियोंको देखता हूँ ) यह प्रत्ीति 
नहीं होती, वयोंक्ि बचपनके शारीरका गन्ध भी बृद्धावस्थाके शरीरमें नहीं हे । 
भरीर तीन वर के बाद एकदम बदल जाता है। फिर अन्यकी अन्यमें यों 
सो5हम्‌! इस अकार ऐ्यकी प्रत्यमिन्ञा--श्ान--कैंसे होगा! क्योंकि बचपनके 
घरीरसे वृद्धावस्थाका शरीर अन्य है, दोनों शरीर एक नहीं हं। जो जिससे 
व्यावत्त हो, यह उससे भिन्न है, जैसे सकें व्यावृत्त फूछोंसे अनुचत्त सूत्र मिन्न 
है, इस नियमके अनुसार बाल्य और वाधवय अवस्थाओंसे व्यावर्तमान शरीरोंमें 
अनुवर्तमान आत्मा भिन्न है, यह स्पष्ट ही प्रतीत होता है। और स्वप्मावस्थामें 
देवसरीरकों अहण कर दिव्य भोग भोगता हुआ पुरुष जागनेपर 'में देव नहीं हूँ, 
मनुष्य हैं? इस प्रकार देवशरीरके बाधित होनेपर भी अपना आधाधितरुपते 
अनुभत्र करता है; इससे भी ज्ञात होता है कि आता शरीरसे मित्र है । 

किख, योगी योगवलसे अपने शरीरका त्यागकर व्याप्नशरीरके धारण 
करनेपर मी अपनेको 'स एबाहम? ( वही मनुष्यशरीरवाद में इस समय व्याप्- 
शरीखारा हो गया हैँ ) इस प्रकार अपना अमिन्नकपसे अनुभव करता है | इससे 


१७५० अच्युते 
अहमाकार बृत्तिका विषय शरीर नहीं है और चश्लुरादि इन्द्रियां भी अहंप्रतीतिकी 
आहुम्बन नहीं हैं, क्योंकि यदि इन्द्रिय अहमाकार प्रतीतिकी विषय हो, तो 
अन्ध पुरुषकी 'यो5ह घटमद्वाक्ष सोऊहं त॑ स्पृशामि! यह ऐक्य प्रत्यमिज्ञा विरुद्ध 

हो जायगी, क्योंकि द्रश चक्षु इदानीं नहीं है। अनुभविता ही स्मरणकर्ता 
होता है | अन्यसे दृष्टका अन्य स्मरण नहीं करता । मन और बुद्धि करण हें, 
वे अहं ( कर्तू ) बुद्धिकि विषय नहीं हो सकते, क्योंकि करण और कर्ता एक 
नहीं हो सकते । इससे अहमाकार प्रतीतिका विपय शरीर, इन्द्रिय, मन और 
बुद्धिसे मिन्न आत्मा ही है और वह अत्यक्ष है, सन्दिग्ध नहीं है, अतः उसकी 
जिज्ञासा नहीं हो सकती है, तथा आत्मज्ञानका कुछ प्रयोजन भी नहीं है, क्योंकि 
आपके मतसे संसारकी निद्धत्ति ( अपवर्ग ) ही प्रयोजन है, और उसका कारण 
आत्मयाथात््यका अज्ञान है तथा उसका निवर्तक आत्मयाथाल्यका अपरोक्ष 
अनुभव है | यदि यह संसार अनादिकालुसे आत्मयाथात्यज्ञानके साथ अनुवरततमान 
है, तो आत्मयाथात्यज्ञानसे उसकी निद्ृत्ति कैसे होगी ? अहमाकार अनुभव ही 
आत्मयाथात्यानुभव है, उससे अन्य नहीं है | इस प्रकार प्रयोजन भी नहीं है, 
अतः सन्देह और प्रयोजनके न होनेसे आत्मज्ञानककी इच्छा नहीं हो सकती है । 
इससे अद्यजिज्ञासाशाखका आरम्भ करना व्यथ है ! 

समाधान--यह आपकी शज्क तव होती, जब अहमाकार अनुभवका विषय 
आत्मतत्त्त होता, परनंतु ऐसा नहीं है, क्योंकि आत्मतत््व 'अस्थूलमनण्वहस्वम- 
दीघम! ( बृह० ३७७७ ) ( वह आत्मतत्तव मोटा, पतला, छोटा और वड़। नहीं 
है ) इस वचनसे तथा “अशब्दमरपशेमरूपमब्ययम्‌! ( कृठ० ३॥१५ ) ( आत्मा 
शब्द, स्पर्श और रूपसे रहित है तथा विकारसे रहित है ) इस वचनसे सब 
घर्मोतत रहित तथा सत्य श्ञानमनन्तं ब्रह्मः इस श्रुतिके अनुसार नित्य ज्ञानस्वरूप 
व्यापक तथा एकमेवाह्वितीयस! से एक द्वितीयरहित ज्ञात होता है, और “भहं 
मनुष्य; सुखी! यह अनुभव शरीरसे परिच्छिन्न एवं सुख-दुःखसे युक्त चेतनको 
विषय करता है, वह आत्मतत्तविषयक कैसे होगा ः अतः वह आलतत््त 
सन्दिग्व है और उसके साक्षात्कारका अनर्थरूप संसारकी निबृत्ति ( अपवर्ग ) 
प्रयोजन भी है--अतः उसकी जिज्ञासा हो सकती है । 

यद्यपि 'द्वा खुवर्णो सयुजा सलाया! ( दो इश और जीव साथ रहनेवाहे 
समान ख्यातिवाले मित्र इस शरीररूप वृक्षमें रहते हैं ) इस श्रत्कि और 
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थे यथा मां प्रपचन्ते! इस गीतास्मतिके अनुसार जीव और ईशमें तथा जीवोंमें 
आपातसे भेद प्रतीत होता है, तथापि--- 

“उपकरमोपसहारावम्यासो&पूवता. फलम्‌ । 

अथवादोपपत्ती च छिह्नं तातयेनिणेये ॥ 

( आरम्भ और समाप्तिकी एकरूपता, बार बार कथन, आपूर्वता, फल, प्रशंसा 
और युक्ति ये छः वेदके तालयके निश्चके हेतु हें ) इस अभियुक्तोंकी उक्तिके 
अनुरोधसे एक अद्वितीय ब्रह्ममें वेदके तातपवयंका निश्चय हो सकता है | अभ्यास- 
बार-बार कथन तो पुनरुक्तिदोपसे अस्त है, अतः उससे तात्पयनिश्वय कैसे .होगा ! 
यह शज्जा युक्त नहीं है, क्योंकि स्थर विशेषमें--जहाँ विस्मय आदि प्रतिपादक 
वाक्य हो वहांपर--पुनरुक्ति गुण ही है, जैंसे 'अहो दर्शनीया अहो दर्शनीया 
वामनमूर्ति:” इस वाक्यमें | सारांश यह है कि जहाँ अपूर्व अथ हो, वहांपर 
पुनरुक्ति गुण है, दोप नहीं है । 

शक्गा--प्रत्यक्ष सब प्रमाणोंमें ज्येइ--मथम गणनीय---प्रमाण है और अपने 
प्रामाण्यमें दूसरे प्रमाणकी अपेक्षा भी नहीं रखता, इससे प्रवक है, गणनामें 
आगम चतुअ--कनिष्ठ प्रमाण है तथा वह दूसरे प्रत्यक्ष प्रमाणकी अपेक्षा भी 
रखता है, इससे दुर्बल है, अतः अहमाकार ग्रत्यक्षानुभवसे आगम बाधिताग 
होकर गौणाथक क्यों न हो ! 

समाधान--जेए होनेसे कोई प्रबल नहीं होता । यदि ज्येष्ठ होनेसे कोई 
प्रबल हो, तो 'इंदं रजतम! यह अम ज्ञान भी ज्येष्ठ होनेसे प्रबक्क और “इये 
शुक्ति/ 'नेद रजतम! यह वाधज्ञान कनिष्ठ होनेसे दुबछ हो जायगा और शुक्ति- 
जश्ञानसे रजतज्ञानका बाघ नहीं होगा । इस दृष्टान्तसे ज्येष्ठल्य बाधकत्वका प्रयोजक 
नहीं है, प्रद्युत वाध्यलका प्रयोजक है, क्योंकि पूर्व--इृदं रजतम” इस अमज्ञानकी 
उत्पत्तिके कालमें पर--इये शुक्तिः' यह ज्ञान नहीं है, इससे परको वाधे बिना पूर्व 
उत्पन्न हो जाताहे और पर पूर्वका वाध किये बिना उत्पन्न ही नहीं हो सकेगा, इससे 
पर पूर्वका बाधक होता है । आगम प्रत्यक्षकी अपेक्षा करता है, क्योंकि शब्दके 
श्रावण प्रत्यक्षेक बिना शाव्दबोध नहीं होता है | इससे प्रत्यक्षके उपजीब्य होनेसे, 
वह प्रवल और आगम दुर्बर है, इस हवितीय पक्षमें, यह विकल्प होता है कि 
आगम-चेदान्त-जन्य ज्ञान अपने प्रामाण्यके लिए प्रत्यक्षकी अपेक्षा करता है या 
अपनी उत्पत्तिके लिए ? प्रथम पक्षमें यह विकल्प होता है कि क्या विषर््यास 
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शह्बकी निवृत्तिके लिए है अथवा संवादके--स्वप्रामाण्यके--अनुमोदनके छिए १ 
दोनों युक्त नहीं है, क्योंकि वेद अपौरुषेय है, अतः उसमें पुरुषमें सम्भावित अम, 
पमाद, लोभ आदि दोपोंकी सम्भावना न होनेसे विपय्योसकी शह्ला कैसे 
हो सकती है और वेद बोधक होनेसे उसमें स्वतः प्रामाण्य है, अतः संवादके 
लिए उसे प्रत्यक्षकी अपैक्षा नहीं है। आगम--वेदान्त--जन्‍्य ज्ञान स्वकी 
उत्पत्तिके लिए प्रत्यक्ष्मी अपेक्षा करता है, क्योंकि शब्दका श्रावण प्रत्यक्ष शब्द 
प्रमाका कारण है, इससे प्रत्यक्ष उसका उपजीव्य-प्रयोजक है, अतः प्रत्यक्षका 
आगम बाधक नहीं होगा, यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि आगम पत्यक्षयत 
तात्विक प्रामाण्यका वाध करता है, और वह उसका उपजीव्य नहीं है, क्योंकि 
अ, इ आदि प्रत्येक वर्ण एक, अमू्त और व्यापक हैं, हस्त, दीपल आदि धर्म 
उनमें नहीं है, किन्तु ध्वनि रहनेवाले हत्व, दीपत्वका उनमें भाव होता 
है, अभिप्राय यह है कि यद्यपि नगः, नागः इत्याकारक श्रावण प्रत्यक्ष श्रम है, 
तथापि उनसे जो तरु या हस्तिविषयक बोध होते हैं वे प्रमा ही होते हैं, इससे 
यह सिद्ध हुआ कि आगमका उपजीव्य-प्रयोजक्-प्रत्यक्ष है, प्रत्यक्षणत तात्तविक 
प्रामाण्य नहीं है, अतः प्रत्यक्षणत ताह्विक प्रामाण्यका आगमसे बाध होनेपर भी 
व्यावहारिक म्रत्यक्षका वाध न होनेसे उपजीब्यके साथ विरोध नहीं है । 
शज्शा--यद्रपि उपजीव्य प्रत्यक्ष व्यवहारमें प्रमाण है, परमाश्रमें प्रमाण 
नहीं, इस प्रकोर उपजीव्य प्रत्यक्षका संकोच कर विरोधका परिहार हो सकता है, 
तथापि 'उपजीव्यस्योपमर्दादुपजीवकस्थोपमर्दों वरम! ( उपजीव्यका--कारणका--- 
संकोच करके विरोधका परिहार करनेकी अपेक्षा उपजीवका-कार्यका-संकोच 
करके ही विरोधका परिहार करना श्रेष्ठ है ) इस न्यायके अनुसार उपजीवक 
आगमका ही गौण अर्थ मानकर विरोधका परिहार करना युक्त है, अर्थात्‌ 
“एकमेवाद्वितीय बक्कष! ( सजातीय, विजातीय और स्वगत भेदसे शून्य ब्रह्म है ) 
यह अ्रुति ही द्वेत प्रत्यक्षे विरोधसे गौणाथक क्यों न मानी जाय ! अर्थात्‌ 
जैसे 'क एवाह्वितीयोड्यं राजा यह प्रशंसापरक है, वैसे ही उक्त अद्वेतवोधक 
श्रुतिवाक्य भी प्रशंसापरक है। मुख्यारथपरक नहीं है, ऐसा क्‍यों न 
माना जाय £ ु 
। समाधान--जब उपक्रम और उपसंहारके ऐक्य, अभ्यास आदि तातपय- 
निणोयक हेतुओंसे उक्त वाक्यका अ्भैत बहममें ही ताल निर्णीत हो चुका है, 
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तब प्रत्यक्षके अनुरोधसे आगमका गौण अथ मानना ठीक नहीं है, क्योंकि 
आगमके अपौरुषेय होनेसे वह निर्दोष है और प्रत्यक्षकरणके दोषसे “वितस्ति- 
परिमितश्रन्द्र” के समान श्रम है। मीमांसाभाष्यकारने यह कहा भी है---“न विधौ 
परः शब्दाथ” ( विधिवाक्यमें तथा अनधिगता्क होनेसे तत्सदश वेदान्तवाक्यमें 
पर-हलक्ष्य-शव्दाथ नहीं होता है ) । 

शडझ्ञा--विधिवाक्यमें तथा वेदान्तवाक्यमें हक्षणा नहीं होती है, यह 
कहना ठीक नहीं है, क्योंकि 'सोमेन यजेतः यहां मीमांसकोंने सोमशब्दकी 
सोमल्ताविशिष्टमें रक्षणा मानी है. तथा वेदान्तियोंने भी 'तत्त्वमसि! इत्यादि- 
वाक्यमें भागत्यागरक्षणा मानी है । 

समाधान--उक्त भाष्यका अर यह है कि तातलयेवत्‌विधिवाक्य तथा 
वेदाम्तवाक्यका प्रत्यक्ष: अनुरोधसे रक्षणा द्वारा तालयरहित अथ करना 
टीक "नहीं है। 'सोमेन यजेतः यहाँपर सोमरताविशिष्ट रुक्ष्याथ वाक्यके 
तात्पगका विषय ही है, उक्त भाष्यवचन तालयके अविषय अथमें रक्षणाका 
निपेधक है। 'एकमेवाहितीयम/ इस वाक्यका उपक्रमादि ढिख्से अद्वैलतह्म 
ही तातविषयक्ष अर्थ है, इससे उक्त बचनके विरोधसे तातपयके अविषय अर्थमें 
प्रत्यक्षके अनुरोधसे रुक्षणा युक्त नहीं है । 

यहाँपर निष्कर्ष यह है कि समस्त उपाषि ( देश, काल और धम ) से 
रहित सचिदानन्दघन अक्माकार अन्तःकरणकी अपरोक्ष इत्तिके लिए अथवा वृत्तिसे 
अभिव्यक्त नित्य खुसरुप चैतन्यकी ( त्रह्मकी ) श्रा्तिके लिए जो वेदान्तवाक्योंका 
अप्वैत अग्ममें तात्पप्रनिषयरूप श्रवण है, वह तह्मणिज्ञासा है । 

शह्वा--जिस ब्रह्मकी जिशासके स्वरूपका प्रदेशन आप करते हैं; वह ज्ञात 
है! अथवा अज्ञात? यदि ज्ञात है, तो शातमें शतकी इच्छा कैसे होगी: 
यदि अज्ञात है, तो उसमें मी ज्ञानकी इच्छा कैसे होगी £ 

समाधान--जिसे व्याकरण, निषण्डु आदिके अध्ययनसे पदपदाथके सम्बन्धका 
ज्ञान है, उसकी त्रह्मनिश्ञासाते पूर्व मी 'संदेव सोम्मेदमण आसीत, एकमेवा- 
द्वितीय अर इत्यादि वान्‍्यके अ्रवणसे सामान्यरुपसे अल्नका ज्ञान हो जाता है, 
उसे विशेषज्ञानके लिए. इच्छा हो सकती है, व्योंकि जहके विषय वादियहे 
मतभेद हैं। चा्वोक चैतन्यविशरिष्ट शरीरकों ही अ क हैं। 
कोई-कोई चल्छु आदि इच्दियोंको ही आत्मा कहते हैं। बौद्ध क्षणिक विज्ञानको 
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आत्मा मानते हैं। नैयायिक, साइझय, मीमांसक आदि शरीर-मेदसे आत्माका 
भेद मानते हैं। वेदान्ती शरीरमेदसे आत्माका भेद नहीं मानते हैं, इस परिस्थितिमें 
'यदि विचार किये विना पुरुष पुरुषाथेसाधनमें प्रदत्त हो, तो उसे अनथ्थ प्राप्त 


होगा, पुरुषा्थसे वह वश्चित रहेगा, अतः अद्मजिज्ञासरा---वेदान्तवाक्योंका तालय- 
निश्चय--अवहय करना चाहिए | 





चॉदनीमें मानसकी एक झलक 
( लेखफ--तसाहित्यरम्जन पं० श्रीविजयानन्दजी त्रिपाठी ) 


परमरम्य गिरिवर कैलासू। सदा जहाँ सिव उम्रा निवास ॥ 
सिद्ध तपोधन जोगिनन, सुर किन्नर मुनिवृंद्‌ । 
धंसहिं जहाँ सुक्ृती सकल, सेवहिं छिव सुखकंद ॥ 

दरिददर विमु धमरति नाहीं । ते नर तहूँ कबहूँ नहिं जाहीं ॥। 

इसी परमरम्य केलासके पास ही परमरम्य मानससर है, जिसे मानसरोंवर 
कहते हैं। जहाँ पहुँचकर सानुपी हृदय इस बातकों स्वीकार कर लेता है. कि 
यदि कहीं लोकोत्तर पवित्नता है, लोकोत्तर प्राकृतिक सौन्दय्ये है, लोकोत्तर शान्ति 
है, तो यहीं है। जहाँ जाफर मतुप्य लौटना नहीं चाहता, जिसकी महा महिमासे 
पुराण भरे पड़े हैं, जिसकी ख्यातिसे दिगन्त व्याप्त है और जिसके पुए्य यशका 
ग्रौद्धमत भी गान फरता है । 

इस सानसको से मानस काव्यसे प्रथक करनके लिए भू-मानस कहूँगा । इसी 
भू-मानसके नफ़शेपर मानसकाव्य बना है, जिसे रामचरितमानस कहते हैं । 
यथा-राम्रचरित-मानस येद्दि नामा। सुनत श्रवन पाइहि विश्रामा ॥ 

मन करि विषय 'अनल वन जरई । होइ सुछ्ी जौ एहि सर परई ॥ 

भ जगतीतलमें भू-मरानस-सा बड़ा मीठे जलका कोई सरोवर है और न 
काब्यज्गत्गं रामचरितन्मानस-सा बड़ा कोई रूपक है। चाँदनीमें इन दोनोंकी 
शोमा अपार हो जाती है, अतः इसी समयक्री एफ भालक में पाठकोंफी भेंट 
करना चाहता हैं । 

. मुमे दर्शन दोनोंमें से किसीफा भी प्राप्त नहीं हुआ है। हो कैसे ? संसारकी 
मोहमाया छोड़कर प्राणपर खेलकर, यदि फोई भले छोगोंका साथ पकड़े हुए, 
शकुशओ्ोंसे जान बचाता हुआ उस कराल मांगे, हुर्गेस शेल, गहन वन और भयद्कर 
नदियोंकों अपने अदम्य साहस, अटूट श्रद्धा तथा भगवत्त-क्ृपासे पार कर सके 
तो वहीं पहुँच । इसी भांति मानस काव्यका भी सांग अत्यन्त विकठ है-- 
यथा--अतिखल जे विपई वफफागा । एटि सर निक्रठ न जाहिं अभागा || 

संचक भेक सवार समानता | हहाँ ने विषय कथा रसनाना।॥ 

आवत एहि सर '्यति कठिनाई । रामकृपा वि श्राइ न जाई ॥ 

फठिन झुछंग कुप॑थ कराला । तिनफे वचन व्याप्र हरिव्याला॥ 

गृहकारण नाना जंजाला | तैंद अति छुगम सेल विसाला॥ 

धन थहु विषम मोह मंद माना | नदी कुतक भयंकर नाना॥ 
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जे श्रद्धा संवल रहित, नहिं संतन् फेर सांथ । 
तिनकह मानस अगम अति, जिनहिं न प्रिय रघुनाथ ॥ 
सकल, विप्न व्यापहि नहिं तेही | राम सुकृपा विल्ोकहिं जेही॥ , 
सोइ सादर सर मज्जन करई | महाघोर त्रयताप न जरई।॥ 
ते नर यह सर तजहिं नकाऊ | जिनके. रामचरन भल भाऊ॥ 
अतः मानस काव्यके स्वरूपका दशन भी सुझे नहीं हो सका, पर भू-मानसके 
यात्रियोंका वर्णन पढ़ते और मानस काव्यका मनन करते-करते, जैसी ऋछक श्रीगुरु- 
कपासे मनमें आई है, उसीको लेकर ही आप लोगोंके सामने उपस्थित हो रहा हूँ । 
जिनको पहाड़ोंमें घूमनेका अवसर कभी मिला है, थे ही समझ सकते हैं कि 
पहाड़ी भाग कैसा बिकट होता है ? एक ओर गगनचुम्बी पत्थरकी दीवार दूसरी 
ओर पातालस्पर्शिनी गहरी खाई, जिसके देखनेसे झाई आती है। वीचमें से पतलासा 
अनगढ़ रास्ता, जिसपर पैर ठहरना मुश्किल । 'पंछी पग ध्यान मुख राम राम ।' यदि 
पैर फिसला तो कोई ठिकाना नहीं है। खाईके तलमें नदीका भयद्भुर परवाह चल 
रहा है, जिसमें पड़ कर तृण भी बिना टूटे नहीं बच सकता | 

कि पुनः मानस सरका मार्ग, जहाँ टूट टूट कर पत्थर पहाड़से गिरा करते हैं, 
रास्तेमें ज॑गल ही जंगल । खान्ेके ढिये कोई पदार्थ नहीं मिलता, जछानेके लिये 
लकड़ी भी नहीं मिलती । 

यदि इन सट्डूठोंको पार करके कोई मानस तक पहुँच जाय, तो पुरस्कार भी 
थोड़ा नहीं है । उसे मानसका दर्शन प्राप्त होता है। मानससर देवताओंका सर है। 
उसमें देवता स्नान करते हैं | उसके दशनसे ही मनुष्य ऋतकृत्य हो जाता है । विधर्मी 
भी उसकी शोभापर मुग्ध होकर उसको भू-स्वर्ग कहते हैं। श्रीगोस्वाजी कहते हैं,-- 

जिन येहि वारि न मानप्त धोये | ते कायर कलिकाल विगोये |। 

१५००० फीटकी ऊंचाई पर साठ सत्तर सीलकी परिधिमें निर्मेठ सुधासपर्धी 
जलसे भरी हुई रमणीय भीलकी, जिसके चारों ओर ऊंचेसे झँचे पहाड़ खड़े हैं, 
और जो अनेक पुर्यजला नदियोंकी जननी कही जाती है, शोभा सर्वधा अकथ- 
नीय है, और वह शोभा शतगुण और सहस्रगुण अधिक हो जाती है जब कि भगवान 
निशानाथ तारा ग्रह और नक्षत्रमर॒डछके सहित आकाशमें आ विराजते हैं, और 
समाज सहित अपनी शोभा उस महादर्पणसें देखकर स्वयम्‌ मुग्ध हो जाते हैं । 

भद्दाकवि श्रीगोस्वामी तुल्सीदासजी इस मानससरपर ऐसे झुग्ध हुए कि 
घ्न्होनि अपने हृदयकी ही सानससर बत्नानेका सकुल्प कर लिया। फिर क्‍या था ९ 
उससे अगाध स्थल भी हुढ़ निकाछा, बादल भी आ गये, वृष्टि भी खूब हुई । 
अगाध स्थल भर उठा श्रीगोस्वामीजीने एक बड़ा पुरुषार्थ किया, अपने मानस- 
सरमें नहानेवालोंके सुभीतेके लिये चार घाट भी बांधे, सीढ़ी भी बनवाई। पुरइन 


चाँदनीमें सानसकी एक झलके २७७ 


लेगी, कमल फूल ।' हंस भी आ गये, मछलिया तेरने लगी, और भी अनेक जल- 
चर उत्तन्न हुए | 
यह सब होते हुए भी श्रीगोस्वामीजी मैदानके रहनेवाले थे, उन्तके मानस- 
सरकी शोभा अम्तराईके बिना पूरी न हो सकी, भतः अमराई भी लगाई गई, उसमें 
लताएं लपेटी गई', वसनन्‍्त ऋतु बुलाई गई और आम फूलने तथा फलने छगे | फल 
लगनेकी देर थी चिडियोंके पहुँचनेमें क्या वि्षम्ब है ९ 
मानससरके तेयार हो जानेपर रखवारे नियुक्त किये गये और स्नानके लिये 
नियस सी बनाये गये, यथा-- 
सुमति भूमि थल हृदय अगाघू। बेद्‌ पुरान उद्धि घन साधू ॥ 
वरपहिं रामसुजल वर वारी। मधुर मनोहर मद्शछकारी ॥। 
मेधा महि गत सो जल पावन ।सिकिलि श्रवन मग चलेठ सुहावन || 
भरेठ सुप्रानस सुथिर थिराना | सुखद सीत रुचि चारु चिराना || 
सुठि सुन्दर संवाद वर, विस्वेड बुद्धि विचार । 
ते एहि पावन सुभग सर, घाट मनोहर चार॥ 
सप्त प्रवन्ध सुभग सोपाना । ज्ञाननयन निरखत मनमाना | 
पुररन सघन-चारु. चौपाई । जुगुति मंजु मनि सीप सुहाई ॥ 
छंद सोरठा झुंदर दोहा । सो बहु भांति कमल छुल सोहा ॥ 
अरथ अनूप छुभाव सुभासा। सो पराग मकरंद सुवासा ॥ 
सुकृत पुंज मंजुल अलि माला | ज्ञान विराग विचार मराला॥ 
धुनि अवरेव कवित्त गुन जाती | मीन मनोहर ते बहु भाँती॥ 
अरथ धरम कामादिक चारी। कहव ज्ञान विज्ञान बिचारी || 
नवरस जप तप जोग विरागा। ते सव जलचर चारु तड़ागा॥ 
खुकृती माधु नाम शुन गाना। ते विचित्र जल विहग समाना ॥ 
संत सभा चहूँ दिसि अवराई | श्रद्धा रितु बसंत सम गाई॥ 
भगति निरूपन विविध विधाना | छम्मा दया दम लता विताना ॥ 
संजम नियम फूल फल ज्ञाना | हरिपद्‌ू-रति-रस वेद बखाना | 
'ज्ञे गावहिं यह चरित संभारे। ते येहि ताल चतुर रखवारे॥ 
सदा सुनहि सादर नर नारी। ते सुरबर मानस अधिकारी ॥ 
अति खल जे विषयी वक कागा | येहि सर निकट न जाहिं अभागा | 
अब भून्मानसके लकशेपर सान्स काव्य चनकर तेयार हो गया। अब 
रात चाहिये, रातको चाँद चाहिये, तांरे चाहिये और चाहिये नक्तत्रमणडल, 
श्रत्तः कहते हैं-- 
राका ससि रघुपति भगति, राम नाम सो सोम | 


२७८ अच्युत्त 
घ 
अपर नाम उडगन सरिस, चसहु भगत एउख्योम ॥ 
रामचरित. राकेसकर, सरिस सुखद सव काहु । 
सज्जन कुमुद्‌ चकोर चित, हित विशेष बड़ लाहु ॥ 
रामभक्ति पूर्णिमाकी रात्रि है, इसमें रात्रिके दोपदुख नहीं होते । इसीसे 
इसे धर्मकी रात कहते हैं। इसमें रामचरितरूपी चॉँदनीका बड़ा शीतल और 
उज्ज्वल प्रकाश होता है। चन्द्रके स्थानमें श्रीराम नाम है, शेष नाम--गोविन्द 
मुकुन्द आदि--तारे हैं । 
इतना होनेपर भी नक्षत्रमण्डलका न होना खट्कता है। सो नक्षत्र २७ हैं 
और अभिजितको मिलानेसे २८ हो जाते हैं। भगवानके गुणभाम ही नक्षत्र हैं । 
रतुतिमें ही गुणमाम कह्दे जाते हैं । श्रीरामचरितमानसमें २८ स्तुतियां हैं, वे ही 
क्रमशः अश्विनी, ऋृत्तिका आदि हैं। जिस नक्षत्रका जैसा रूप है, और जितने 
तारे उनमें चमकते हैं वे सब खोजमेसे ज्योंके त्यों स्तुतियोंमें मिलते हैं। इनकी 
तालिका देते हुए श्रीगोस्वामीजी कहते हैं--- 
(१) जय मंगल शुन प्राम रामके (२) दानि मुक्ति घन धरम धामके । 
(३) सदगुर ज्ञान विराग जोगके (४) विद्युध वेद भव भीम रोगके । 
(५ ) जननि (६) जनक सियराम प्रेमके( ७ ) बीज सकल ब्रत धरम नेमके । 
(८) समन पाप संताप सोकके (९) प्रिय पालक परलोक लोकके । 
(१०) सचिव(६ १)सुभट भूपति विचारके(१ २) कुंभज लोभ उद्धि अपारके । 
(१३) कास क्रोध कलिमर करिगत के | केहरि सावक जन मत बन के | 
(१४) अतिथि पृज्य प्रियतम पुरारिके (१५) कामद धन दारिद दवारिके | 
(१६) मंत्र महामनि विपयव्यालके (१७) मेटत कठिन कुक भालके । 
(१८) हरन मोहतम दि्निकर-करसे (१९) सेवक सालिपाल जलधरसे । 
(२०) अभिमत दानिदेव तरुवरसे (२१) सेवत सुलभ सुखद हरिहरसे । 
(२२) सुकवि सरद्‌ नम मन उडगनसे (२३) रामभगत जन जीवन घनसे । 
(२४) सकल सुकृत फूल भूरि भोगसे (२५) जगहित निरुपधि साधु लोगसे। 
(२६) सेवक-मन-मानस-सरालसे (२७) पावन-ांग-तरंग-भालसे । 
(२८) कुपथ कुतक कुचालि कलि कपट दुंभ पाखंड | 
दृहन रामगुन-आस जिसि, इंघन अनल प्रचंड॥ 
अब भक्तिकी रात्रिमें रामनामरूपी चन्द्र तथा मुझुंद, फेशव आदि नाम रूपी उडगण 
तथा २८ नक्षत्र रूपी स्तुतियोंका दर्शन यदि आप अपने मानसमें कीजिये तो सम्भव 
है कि एक भाकल उस रामचरितमानसकी ,आ जाय, जिसकी प्राप्तिके , लिए मोह, 
सद्‌, सान, कुतक, ग्ृहकाय्य आदि नाता व्यवहारका त्याग अनिवाय्य है ॥ . शुभपू्‌ 
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नाम-संकीतेन-मीमांसा 
( श्रीधरीटीकाके अनुसार ) 
( लेखक--पं० श्रीनित्यानन्द पाण्डेय जी, ची० ए०, एल एलू० बी० ) 


श्रुति, स्टूृति, इतिहास और पुराणोंमे श्रीमद्सगवज़ामकीर्तनका महाक्रय वर्णित है। 
उनमें यहाँ तक कहा गया है कि, एक बार भी भगवपज्तामके उच्चारणते सब पार्योका आाय- 
ख्षित्त ( नाश ) हो जाता है तथा भगवज्ाम कीर्तन [ स्वतन्त्रूपसे ] मुक्तिका साधन है। 
इस छेख में पुराणान्तगंत णुक इतिहासके प्रमाणसे प्रस्तुत विषयकी पुष्टि करते & हैं । 
कान्यकुब्ज देशमें आचारसे भ्रष्ट और दासीके संसर्गले दूषित अज्ामिछ नामका एक 
प्रा्मण रहता था। वह बटोहियोंकों छूटना, जुआ खेलना और चोरी करना जादि पिर्दित 
घृत्तियोंका अवरूम्बन कर आ्राणियोंकों दुःख देता हुआ अपना निर्वाह करता था! नारायण 
नामवाले अपने छोटे पुत्र पर उसका बढ़ा प्रेम धा। झत्युका सप्य निकट आनेपर उसने 
अपनी बुद्धि उसी नारायण नासवाले पुत्रमें लगाई। यमदूतोंकों देखकर व्याकुछ हुए उसने 
उध्य सवरसे अपने पुत्र॒का नस लेकर अर्थात्‌ नारायण! नारायण! कहकर पुकारा। 
इतनेसे अपने स्वामीका नाम सुनकर भगवान्के पार्पद चहाँ जा गये और उन्होंने 
यम॒दूतोंकी उसके छे जाने से रोका । क्योंकि 'हरिं का नाम उच्चारण करनेसे उसके पापीका 
नाश हो गया था। श्रीहरिका नाम केवल प्रायश्रित्तमात्र नहीं है, किन्तु कल्याणनिधि और 
मोक्षका साधन है। कहा भी है-- 
'सह्नदुच्चरितं येत हरिरित्यक्षरदयम्‌। 
बद्धः परिकरस्तेन मोक्ञाय गन प्रति ॥* 
(क्षयं--जिसने हरि! इन दो अक्षरोंका एक बार भी उच्चारण किया उसने भोक्षकों 
प्राप्त करनेके लिए कमर बॉध ली ) 
शक्ग--हरिका नाम केवल कर्मोंकी न्‍्यूनताको ' पूर्ण कर देता है ऐसी परिस्थितिसे कैसे 
यह कहा जा सकता है कि हरिका नाम स्वतन्त्ररुपले पापोंकों दूर करता है ९ 
समाधान--पूर्वमीमांसामें कहा गया है कि खादिरों यूपों भवति' ( यज्ञमें खदिर 
( खैर ) का यूप होता है ) और खाढ़िरों वीयकामस्थ' ( खद्रिका यूप वीर्य चाहनेवालेको 
यनाना चाहिए )। जैसे य्रहांपर संयोग एथबत्व! ( विधायक वचनोंके सेदुको संयोग 
पृथवत्व! कहते हैं )। न्यायसे एक ही खादिर यूप यज्ञार्थ और पुरुपार्थ होता है वैसे ही 
भगवश्ामोद्यारण भी विधायक वचनके भेदसे कर्मकी न्‍्यूनताकी पूर्ति और पापके नाशका 
कारण होता है। कहा भी है-- 
“अवशेना5पि यज्ञाम्ति कीर्तिते सवेपातकै: । 
पुमान्‌ विमुच्यते सद्यः सिंहननस्तैमंगेरिव ॥!' 
(अर्थ-जैसे सिंहइसे भयभीत हुए रूग दूर भाग जाते हैं वैसे ही अवश होकर भी 
नाम-कीर्तन करनेसे उसी क्षण मनुष्य सब पापोंसे रहित हो जाता है ) 
बका--/हरिहरति पापानि” इत्यादि वचनोंसे प्रतीत होता है कि केवल भगवान ही 
पाए दूर करनेकी शक्ति है न कि भगवज्नासमें । 


_ आस सन ये अनननन-निा सतना तन नितिन भिन्न सनननलनन++++ 
# भागवत छन्‍्व ६ अध्याय १,३॥। 


| यस्‍्य स्मृत्या व नामोकत्या तप्ोयज्ञक्रियादिषु । 
न्यून॑ सम्पूर्णतां याति सब्यो बन्दे तमच्युतम्‌ ॥ 


१६० श्युत 


समाधान--यह विपय गम्भीर होनेपर भी अति सरल है, फ्योकि शास्त्रकारोंने नाम 
और नामीका भ्तेद माना है। साण्डक्य कारिकार्म श्रीमच्छक्षराचाये भगवानने नास मोर 
नासीका अमेद सिद्ध कर दिया है । 

हरिनाम-कीतनको अर्थवाद नहीं समझना चाहिये, क्योंकि यदह् किसी विधिका शेप 
नहीं है। लिछादि प्रत्यय न होनेसे अर्थवाद नहीं होता । जैसे “आारनेयोइ्टाकपालो भवति 
में लिखदिके न होनेपर भी विधि है वैसे ही “सकृदुच्चरितं” में भी विधि बन 
सकती है। & श्रुतसि मी यह ज्ञात होता है कि नामके उच्चारण करनेसे तप, दान भादि 
सघ धर्म अधिक हो जाते हैं। देवताधिक्रणमें यह माना गया है कि मन्त्र भौर भर्थवाद 
अपने विपयमें असाण होते हैं। इसलिए यह सिद्ध हुआ कि नारायणके नामाभाससे सम्पूर्ण 
पाप दूर हो जाते हैं । 

शह्वा--जब कि श्रद्धा, सक्ति भर भावृत्ति की विधि हैं तब किस प्रकार केवल नामा- 
भाससे पापका क्षय होगा १ 

समाधान-यह ठीक है, क्योंकि इन उपायोसे मनुष्य अन्त समयमें नामके उच्चारणमें 
समर्थ होता है, किन्तु जिसने किसी वहानेसे मरते समय श्रीहरिके नामका स्मरण कर 
लिया उसकों इस बातकी भपेक्षा नहीं कि वह पहले श्रद्धा इत्यादिसे सुसम्पन्न हो। 
“अस्तमें जैसी मति होती है वैसी ही उसकी गति होती है” इस न्यायसे भी नामाभासके 
उच्चारणमान्रसे पापका नाश होता है | । 

शह्बा “जब नासोचारणका इतना माहातय है तो फिर पेदिक कर्म सन्ध्योपासनादि 
करनेका कष्ट क्यों किया जाय 

समाधान--नासोचारणके भी नियम हँ जिनके उल्लंघन करनेसे नामोचारण करनेपर 
भी किसी अथंकी प्राप्ति नहों होती है अर्थात्‌ कोई फल नहीं मिलता । इसीकों नामापराध 
कहते हैं। इन नामापराधों की संख्या दस है--- 

(१) सत्पुरुषोंकी या सच्छास्त्रोंकी या सन्संन्नोकी निन्दा । (२) असत्पुरुषोंसे नासका 
माहालय कहना या असत्पुरुषोंके सामने नामोचारण करना । (३) विष्णु लौर शिवमें भैद- 
बुद्धि। (४) युरुके वाक्योंसे अविश्वास । (५) नामसाहात्यकों अथवाद मानना। (६) 
नासकी ओटमसे शास्त्रोक्त कर्म-धर्मोका त्याग । (७) निपिद पापकर्माका आाचरण । (<) चेद- 
वाक्यमें अभ्रद्धा । (५) नामजपकी इतर धर्सोसे समानता अथोंत्‌ अपने धर्मशास्त्रके नाम 
छोड़कर “अल्लाह” इत्यादि नाम जपना । (१०) शास्त्रवचनमें अश्नद्धा । 

इस उपयुक्त कथनसे अतीत होता है कि नामापराधोंसे बच कर ही नामोचारणसे पापोंका 
प्राथश्वित्त होता है तथा मुक्ति प्राप्त होती है || । 

# "मतों अमत्येत्य ते भूरि नाम मनामहे विश्रासो जातवेदसः । 
आस्य जानन्तो नामचिहिवक्तन ।”” 

| अथनं माउपनयत झृताशेपाघनिष्कृतम्‌ । यद्सौ भगवज्ञाम प्रियमाणः समग्रहीत्‌ ॥ 

सांकेत्य पारिहास्यं वा स्तोम हेलनमेव वा। वैकुष्ठनामग्रहणमशेपाघहरं विहुः ॥ 
पतितः स्खलितो भम्नः संदश्स्तप्त आहतः । हरिरित्यवशेनाह पुमान्नाद्देति यातनामू ॥ 
भा० ६२१३ से १५ तक । 
| भगवानके नामकीतैनसे अजामिलके पाप नष्ट हुए थे। मुक्ति तो वर्णाश्रम धर्मानुप्ठान- 
पूवेक श्रवण, मनन आदि द्वारा उत्पन्न आत्मज्ञानसे ही हुई थी, यह वात भागवतके अजामिल- 
चरितिको देखनेसे स्पष्ट अतीत होती है ।--सम्पादक । 


हुआ कुछ नहीं है 
( लेखक--यतिवर श्रीभोलेबाबाजी महाराज ) 


शम कर, दम कर, दया कर, दान कर, सन्तुष्ट रह, शान्त रह, सन्तृप्त रह, 
प्रसन्न रह, विवेक कर, वैराग्य कर, तितिक्षा कर, तप कर, जप कर, स्वाध्याय कर । 
काम तज, क्रोध तन, छोम तज, शोक तज, मोह तज, ईष्यों तज, दुम्भ तज, 
कपट तज, पाखण्ड तज। अहंता त्याग दे, ममता त्याग दे, भेद्दृष्टि त्याग दे, 
हिंसा त्याग दे। बेर मत कर, द्रोह मत कर, चोरी मत कर, निन्दा मत कर | 
समता भज, संतोष भज, शौच भज, सरलता भज । मन ही बन्धका कारण है और 
मन ही मोश्षका हेतु है। मनके कूड़ेको छाँट दे, एक-एक करके मनके सम्पूर्ण दोषोंको 
निकाल दे । मनके शान्त हुए बिना शान्ति नहीं पावोगे। जब मन शुद्ध हो 
जायगा, तभी तू शान्त होगा । तेरे शान्त होते ही समरत जगत्‌ शान्त हो 
जायगा, फिर तुझे कहीं मी किंचित्‌ भी कभी मी किसी प्रकारकी भी अशान्ति नहीं 
दिखलाई देगी । अशान्त मन द्वेत दिखाता है, द्वेत कहीं नहीं है, द्वेतसे भय 
होता है, अद्वैतमें मय नहीं है। श्रुति माता गढछा फाड़-फाड़ कर चिह्ला रही है 
कि जब यहां भेद कुछ नहीं है, तब तू भेद क्यों मानता है ? भेद मत देख, एक 
ही देवको सबमें देख | सब मनका वनाया हुआ है, नहीं तो एक ही देव है, 
सब नहीं है, एक ही है, हुआ कुछ नहीं है । 

'ईशावास्यमिंद स्वेम/ इस श्रुतिके अनुसार यह सब दिखाई देनेवारू 
चराचर जगत्‌ ईश्वरसे व्याप्त है यानी ढका हुआ है। दिखाई देनेवाला होनेसे 
यह जगत्‌ मिथ्या है। जो वस्तु दिखाई देती है, वह स्व्॑नके समान मिथ्या 
ही होती है। यदि फोई कहे कि दीखनेवाली वस्तु ही तो सच्ची होती है, तो ऐसा 
नहीं है | दीखनेवाली वस्तु मिथ्या ही होती है, क्योंकि दीखनेवाली वस्तु तीनों 
काठमें एक-सी नहीं रहती । जो वस्तु तीनों काछोंमें एक-सी ही विद्यमान रहे, 
वही सत्य है। जगत्‌की कोई वस्तु सर्वदा एक-सी नहीं रहती, किन्तु 
क्षण-क्षणमें बदरूती रहती है । जो वस्तु क्षण-क्षणमें नये-नये रूप बदले, वह सत्य 
कैसे हो सकती है ! किसी प्रकार मी सत्य नहीं हो सकती | बालक गर्भमें 
आता है, नौ मास तक बढ़ता रहता है, फिर गर्भमें से बाहर निकलता है; 
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पाँच वर्ष तक. शिशु कहछाता है; सोलह वर्ष तक कुमार कहा जाता है, चालीस 
बरष तक युवा नामसे पुकारा जाता है, अब तक वढ़ता है, पीछे घटने लगता है, 
साठ वर्ष तक प्रौढ यानी अधेड़ कहछाता है, पौछे वृद्ध हो जाता है, सब प्रकारसे 
असमर्थ होकर अम्तमें न माढूम कहाँ चला जाता है, इसलिए देह सत्य नहीं" 
है | जब देह सत्य नहीं है, तब देह-से दीखाई देनेवाला जगत्‌ मी सत्य नहीं है। 
यदि सत्य भी हो, तो मी क्या हुआ ? “आप मरे जग-प्रढ्य” इस न्यायके अनुसार 
यह जगत स्वम्के समान मिथ्या ही है । यदि मिथ्या ही है, तो हुआ न हुआ 
वरावर ही है, इसलिए यह कथन सत्य है कि हुआ कुछ नहीं है । 

गया हुआ दिन लछौटकर नहीं आता । जो रात चली गई, सो चढी ही 
गई, फिर लौटकर नहीं आती । पिता, पुत्र, वान्धव, छोटा-बड़ा जो मर गया, 
सो मर ही गया, फिर कमी सुख नहीं दिखाता। बड़े-बड़े राजा-महाराज, सेठ- 
साह्कार, बड़े-बड़े वेदपाठी ब्राह्मण, महापराक्रमी दानव इतिहासमें प्रसिद्ध हैं, मगर 
उनके नाम ही नाम सुननेमें आते हैं, वे दृष्टिगोचर नहीं होते | जिनकी चतुरंगिणी 
सेनाके चलनेसे वसुन्धरा नावके समान कॉपने रूगती थी, उनका आज कहीं नाम- 
निशान तक भी नहीं मिरता | सब कार भगवानकी गालमें समा गये, मानो वे हुए 
ही नहीं थे | जब वे देखनेमें ही नहीं आते, तब हुए ही नहीं थे, यही कहना ठीक 
है, क्योंकि रस्सीमें अमसे प्रतीत होनेवाले सर्पको कोई भी 'हुआ है, या हुआ था! 
ऐसा नहीं कह सकता । रस्सीमें दीखनेवाले सपके समान जगत्‌ कर्पनामात्र होनेसे 
मिथ्या ही है । मिथ्याकी सत्ता नहीं होती, इसलिए जगवकी सत्ता नहीं है । अह्मकी 
सत्तासे यह मिथ्या जगत्‌ भी सच्चा-सा भासता है। परमार्थते जगत नहीं है, ब्रह्म ही 
ब्रह्मके अज्ञानसे जगतरूपसे भासता है । इसलिए जैसे रस्सीमें भासनेवाद सर्प 
सत्य नहीं है, वैसे ही जगत्‌ सत्य नहीं है, इसलिए हुआ कुछ नहीं है । 

जहाँ मन होता है, वहीं जगत्‌ भासता है, जहाँ मन नहीं होता, वहाँ 
जगत्‌ नहीं भासता। जाग्रत्‌ और स्वप्न अवस्थामें ऋमसे स्थूछ और सूक्ष्म 
प्रपद्च दिखाई देता है, सुषुप्तिमें नहीं दिखाई देता, क्योंकि सुषृुप्तिमें मन छीन हो 
जाता है, इसलिए अन्वय-व्यतिरिकसे सन ही जगत्‌का भान करानेवाढा है | 
मनको जगतूकी अपेक्षा है और जगत्‌को मनकी अपेक्षा है | जगतके बिनामन नहीं 
और मनके बिना जगत्‌ नहीं है, तो जगत्‌ मनकी ही कर्पना है, परमार्थैतः 
जगत नहीं है । जो मनसे अध््यास कर लेता है यावी मनमें आत्मभाव कर लेता 
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है यानी आंत्माकी न जाननेसे 'में मन ही हूँ! ऐसा मान छेता है, उसीको जगत्‌ 
दिखाई देता है| जिनको आत्माका ज्ञान है यानी जिवकी मनका और आत्माका 
विवेक है, उनको मनका रचा हुआ जगत्‌ मनमें ही भासता है, आज्मामें नहीं 
भासता । मनसे और मनके रचे हुए जगत्से आत्माका कोई सम्बन्ध नहीं है, 
क्योंकि आला अंग है, ऐसा श्रुति कहती है और व्यास, वसिष्ठ, याजुवस्वय 
आदि विद्वानोंका भी ऐसा ही अनुभव है। असंग आत्माका मनसे और मनके 
रचे हुए जगत्से सम्बन्ध होना उसी प्रकार सम्भव नहीं है, जिस प्रकार सूर्य 
और रात्रिका सम्बन्ध होना सम्भव नहीं है । इसलिए आत्मामें किसी काहुमें 
भी जगतकी सम्भावना नहीं है । नहीं हुआ ही जगत्‌ मायासे मोहित पुरुषोंको 
भामता है, हुआ कुछ नहीं है । 

यदि कोई कहे कि आत्मामें जगत्‌ न सही, तो भी मनमें तो जगत्‌ है ही, 
इसलिए जगत है ही, तो यह वात नहीं है, क्योंकि परमार्थते यदि मन ही नहीं है, 
तो मनका रचा हुआ जगत्‌ कहांसे आवे ? मायाका बना हुआ मन है, माया कोई 
वस्तु है नहीं, आत्माक्रा अज्ञान यानी आत्माकों यथार्थरूपसे न जानना, किन्तु 
अन्य प्रकारसे जानना ही माया है, इसलिए माया भावरूप नहीं है । यदि कोई कहे 
कि पूर्व आचारयोने तो मायाकी भावरूप कहा है, तुम अभावरूप कैसे कहते हो 
तो उसका उत्तर यह है कि माया अनिर्वेचनीय है, यानी वह सत्‌ रूपसे, असत्‌ 
रूपसे अथवा सत-असत दोनों रूपोंसे नहीं कही जाती । भाव यह है कि मायाकों 
सतरूप तो इसलिए नहीं कह सकते हूं कि प्रमाणसे उसका बाघ हो जाता है, 
असतरूप इसलिए नहीं कह सकते हैं कि मायाका कार्य जगत्‌ मायामोहित 
पुरुपोकी दिखाई देता है और सत-भस्तत्‌ दोनों इसलिए नहीं कह सकते हैं कि 
दो विरुद्ध धर्म एकमें रह नहीं सकते । विचार करनेसे माया अभावरुप ही 
सिद्ध होती है, अविचारसे सत्‌-सी प्रतीत होती है, इसलिए मुमुक्षुओंकी विचारमें 
प्रवृत्त करानेंके लिए वेदवेत्ता मायाकों भावकृप कहते हैं, वात ठीक भी है, 
क्योंकि जबतक सर्पको मिथ्या नहीं जाना है, तवतक सर्प सत्य ही है, इसी 
प्रकार श्रुति और युक्तिसे विचार करनेके पहले माया भावरूप ही है, विचार करने 
पर उसका अभाव हो जाता है, इसलिए हुआ कुछ नहीं है । 

श्रुति कहती हे कि सश्टिसे पहले एक अद्वितीय सत्त्‌ ब्रह्म ही था, उसके सिवा 
कुछ था नहीं और म्ल्यमें वह एक अद्वितीय तत्‌ ही शेष रहता है। जो 
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आदि और अन्तमें रहता है, वही सत्य होता है। जो आदि और अन्त 
नहीं रहता, किन्तु वीचमें ही दिखलाई देता है, .वह सत्य नहीं होता । जैसे 
घटकी उत्पत्तिसे पू्व और घटके नाशके अनन्तर प्थिवी सत्य है और बीचमें 
उत्पन्न हुआ घट काल्पनिक होनेसे मिथ्या है, वेसे ही आदि और अन्तमें 
रहनेवाला सत्‌ त्रह्म ही संचा है और ब्रह्मके अज्ञानसे बीचमें भासनेवाा 
जगत्‌ मिथ्या है अथवा यों कहना चाहिए कि जैसे घट प्रथिवीरूप ही है, वेसे 
ही जगत ब्ह्मरूप ही है यानी जैसे घटकी सत्ता प्रथिवीकी सत्तासे मिन्न नहीं 
है, वैसे ही जगतकी सत्ता अ््मकी सत्तासे भिन्न नहीं है, इसलिए जगत्‌ नहीं 
है, ब्रह्म ही है। ब्रह्म ही ब्ह्मके यथार्थस्वरूपको न जाननेसे जगत्‌-रूपसे 
भासता है और ब्रह्मका ज्ञान होनेसे, जैसे रस्सीमें कश्पित सर्प रस्सीके 
शानसे लीन हो जाता है वैसे ही, यह नाम-रूप जगत्‌ छीन हो जाता है, 
इसलिए यह बात सोलह आने सत्य है कि हुआ कुछ नहीं है । 
ज्यों-ज्यों विचार किया जाता है, त्यों-त्यों जगत॒की सत्ता सिद्ध नहीं होती, 
एक अद्वितीय ब्रह्म ही सिद्ध होता है, जब एक ही है, तब शोकका क्‍या काम 
है ? श्रुति कहती है कि जो भाग्यवान्‌ एकलकी देखता है, उसके शोक, मोह, 
भय, चिन्ता, राग, ह्वेप और सुख-दुःख सब एक बअह्के ज्ञानसे निवृत्त हो जाते हैं, 
, इसलिए अयके असिलाषीको सर्वन्न, सर्वेदा, सवथा अनेक देखते हुए भी एक ही 
देखना चाहिए। जिस प्रकार सांडके हाथी, घोड़े आदि खिलौने अनेक होते हैं, परन्तु उन 
सबके भीतर, बाहर, आगे, पीछे सिवा खांडके अन्य कुछ नहीं रहता, उसी प्रकार सूर्य, 
चन्द्र, तारे, नक्षत्र, देव, मनुष्य, पशु, पक्षी आदि जो अनेक पदाथ देखनेमें आते हैं, वे 
सब सिवा अह्मके कुछ नहीं हैं ब्रह्मछूप ही हैं, यह ज्ञान शान्ति देनेवादा हैं, इस- 
लिए घटमें, पटमें, घरमें, दरमें, दक्षिणमें, उत्तरमें, नीचे, ऊपर सर्वत्र ब्रह्मका दशन 
करना ही ेयका मार्ग है, अन्य माग कल्याणका नहीं है। अमसे अनेकता दृष्ि- 
गोचर होती है, परमार्थत्े एकत्व है, अद्वैत है । न जगत्‌ है, न शरीर है, एक मरहम 
ही है, हुआ कुछ नहीं है । 
एक अखण्ड आनन्दस्वरूप एकरस आत्मा सबमें मरपूर है। वह न पांस है, 
न दूर है, हाजिर हुजूर है, न कभी घटता है, व कभी बढ़ता है, जामतमें, 
स्वममें, सुषु्तिमें, बाल्यमें, तरुणाईमें, बृद्धावस्थामें, उत्पत्तिमें, स्थितिमें, 
प्रढथर्में सर्वेद्दा एकसम आनन्दका सागर है । मायाका उससें नाम नहीं है, 
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कायाका उसमें काम नहीं है, उसके जाननेंके लिए ही योगी एकान्त वनमें वास कर, 
फलफूछ और मूलका सूक्ष्म आहार कर, स्थिर आसन छगगा कर निर्विकल्प समाधि 
ल्याते हैं, उसीकी आपके लिए मुमुक्ष॒ गुरुकी सेवा करते हुए श्रवण, मनन . 
और निदिध्यासन करते हैं | जितने साधन हैं, सब उसी देवकी प्राप्तिक लिए 
हैं, जिसने उसको जान लिया, उसने सब कुछ जान लिया, जिसने उसको पा 
लिया, सब कुछ पा लिया, सब कुछ कर लिया, जिसने उसको नहीं जाना तथा 
नहीं पाया, उसने कुछ नहीं जाना और कुछ नहीं पाया, ऐसे पुरुषका जन्म व्यथ 
ही गया । वह मानो जन्मते ही मर गया अथवा मरा हुआ ही जन्मा। 
ऐसेके लिए वेदवेत्ता शोक करते हैं। एक ही देव है, नया कुछ नहीं है । 
हुआ कुछ नहीं है । 

भोला ! जब कुछ हुआ ही नहीं है, वारपार एक ही शाइबत देव विराज- 
भान है, तब तू क्यों शोक करता है ? क्यों मोह करता है ! क्‍यों भय करता है ! 
उसी देवका अनुसन्धान करता हुआ निद्वन्द्र होकर विचर | न किसीसे राग 
कर, न किसीसे द्वेप कर, सबको समान प्यार कर, किसी प्रकारकी चिन्ता 
मत कर, जो अपना आप है, वह तीनों काछोमें विद्यमान है, उसके सिवा 
सब मिथ्या हैं, तब चिन्ताका क्या काम है ! चिन्ता मत कर, भय मत कर, 
भय मत दे, आप ही अपनेमें मत रह, जाप ही अपनेमें संतुष्ट रह, आप ही 
अपनेमें संतृप्त है, योगक्षेमकी चिन्ता मतकर, योग-क्षैम करनेवाढा देव तेरा 
आत्मा है, तेरे भीतर ही वियन्तारूपले और भत्मरूपसे विराजमान है, वही 
सच्चा है, वही नित्य है, देह नहीं है, गेह नहीं है, विश्व नहीं है, जीव नहीं 
है, ईैथर नहीं है, जो कुछ है वह एकदेव ही हैं, यानी विश्व, जीव, ईश्वर आदि 
रुपसे तेरा आत्मा नित्य निरज्ञन एक देव ही भासता है, अज्ञानसे अनेक भासता 
है, ज्ञान-चह्षुसे देखनेंसे एक ब्रह्म ही है, हुआ कुछ नहीं है। 

यदि कहो कि जगत्‌ दिखाई देता है, तो एक कैसे देखूँ! तो सुन, 
जो कुछ दिखाई देता है, सब वही है, मचण्ड मातंण्ड होकर वही तपता 
है, चन्द्र होकर अपनी शीतल किरणोंसे वही सब चर-अचरकी शीतढ 
करता है, तारे होकर वही सबको आश्चर्यमें डाढता हुआ अपनी अनन्तता प्रकट 
करता है, वही आकाश होकर सब छोक और छोकपालोंको अवकाश दे 
रहा है, वही वायु होकर समस्त त्रह्माण्डको अथवा अनेक अज्माण्डोंको सुत्रामा- 
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रूप होकर धारण कर रहा है, अग्नि होकर वही सबको उप्णता देकर जीवन 
देता है, जछ होकर वही नदी, नद, समुद्र और मेघ रूपसे सबको जाहाद देता 
 है। वही पथिवी होकर समस्त प्राणियोंको धारण करता है, इस प्रकार एक 
ब्रह्म ही है, अन्य नहीं है । जो कुछ दीखता है, जो नहीं दीखता, सब वही है । 
जैसे सुव एक ही अनेक भषणरूपसे भासता है और परमार्थसे स॒वर्ण ही है, 
वैसे ही अविवेकियोंको त्र्म नाम, रूप आदि भेदवाला प्रतीत होता है, परमार्थत 
विवेकियोंकी दृष्टि एक ही है, हुआ कुछ नहीं है । 

मनमें से सब वासनाओंको निकाल दे, सब कामनाओंको निर्मूल कर दे, 
अपने आपमें ही आप सन्तुष्ट हो, दुःख आनेपर उद्विम मत हो, सुख प्राप्त 
होनेपर हप मत कर, सुखकी इच्छा भी मत कर, निर्भय होकर आत्मानुसन्धान 
करता हुआ विचर; किसीमें स्नेह मत कर, रनेह ही वेड़ी है, स्नेहकी बेड़ी 
तोड़ दे, न हपे कर, न विषाद कर, सुखसे विचर। इन्द्रियोंका निग्नह कर । 
जब तक इन्द्रियोंका निभ्रह नहीं होगा, तबतक मन वशमें नहीं आवेगा | जब 
तक मन वशमें नहीं आवेगा, तबतक बुद्धि निर्मेल नहीं होगी। जबतक बुद्धि 
निर्मल नहीं होगी, तबतक स्वयंग्रकाश, असझ्भ, निर्विकार आत्माका साक्षात्कार 
नहीं होगा, जबतक आत्माका साक्षात्कार नहीं होगा, तबतक द्वेत निर्मूल नहीं 
होगा, जबतक द्वैत निर्मूठ नहीं होगा, तवतक अक्षय शान्ति ग्राप्त नहीं होगी, 
इसलिए बुद्धि आदिका संयम करके शान्त हो जा, हुआ कुछ नहीं है ! 


छ्न्द्‌ 
वही आदिसे अन्त तक एक ही है, नहीं वार जिसका नहीं पार ही है। 
नहीं जोड़ जिसमें नहीं तोड़ ही है, नया कुछ नहीं है, हुआ कुछ नहीं है ॥१॥ 


तजे देह कुछ हाथ आता नहीं है, अहं जो तजे तो रहे आप ही है॥ 
जहूं त्याग दें, श्रेय भोला | यही है, सदानन्द ही है, हुआ कुछ नहीं है ॥२॥ 
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[ लेखक-+स्वामी विजश्ञनहंसजी, काशी । ] 


जीवास्माके स्वहपकी तरद्द जीवात्माके परिमाणके विपयमें भी अवच्छिन और 
अतिबिस्ववाद या अद्वैत और द्वेतवादमें मतभेद पाया जाता है । 
ह्वेतवादीगण, 
नाणुरवच्चुतेरिति चेन्मेतराधिकारात्‌ ।! (ज्० सू० २।३॥२१) 
इस वेदान्तसृत्रकों सिद्धान्तसूत्र मानकर जीवकों अणुपरिमाण मानते हैं । 
परन्तु अद्वेतबादीगण इस सूत्रकों पूवपक्षसूत्न कहकर-- 
तदगुणसारत्वान्त तदृव्यपदेशः प्राज्ञवत्‌ | ( त्र० सू० २२३९ ) 
इस सूत्रकों सिद्धान्त सूत्र सानते हैं. और उसके अनुसार जीवकों महत- 
परिमाण मानते हैं। इस तरह दोनों वादोंमें जीवके परिभाणक्षे विपयमें मतभेद 
पाया जाता है । 
विचार करनेपर सिद्ध होगा कि उपयुक्त दोनों ही मत अपनो-अपनी, भूमिपर 
सत्य हैं, लेकिन केवल अवच्छिन्न ओर प्रतिविम्बवादके अजुसार भूमिकाका ही भेद 
है, जिससे एक ही जीवके भूमिभेद।नुसार दो प्रकारके परिमाण उपलब्ध होते हैं । 
वास्तवमें जो वस्तु बहुत सूक्ष्म होतीहै उसके परिमाणका निणंय नहीं हो सकता। 
संसारमें स्थूछ वत्तुके ही परिमाणका निर्णय किया जा सकता है। यह सूक्ष्म चस्तुके 
परिमाणका निरूपण करना हो तो जिस उपाधिके साथ सूक्ष्म वस्तुका सम्बन्ध हुआ 
है, उस उपाधिके परिमाणक्रे अलुसार उसके परिमाणका निशंय करना पढ़ता है । 
जीवका स्वरूप भी सूक्ष्म है, अतः जबतक प्रतिबिम्बवादकी भूमिके अनुसार अवियाके 
साथ जीवका औपाधिक सम्बन्ध रहेगा अर्थात्‌ आत्माका व्यापक स्वरूप प्रकाशित 
न होगा तबतक जीवका अनुभव अणुरूपमें हो होगा। इसलिए द्वेतवादीगण 
जीवकी अणुपरिमाण कहते हैं। परन्तु जिस समय अवच्छिन्नवादकी दृष्टिके 
अनुसार स्वरूपके विंचारसे जीवका परिमाण देखा जायगरा। उस समय आत्माके 
| विभुल्लपर दृष्टि अवश्य जायगी और इसलिए अद्वेतवादीगण जीवको अणुपरिमाण 
न मानकर महतपरिमाण मानते हैं इस दोनों भावोंको प्रकट करनेवाली अनेक 
श्रतियाँ मिलती हैं । जैसे-- 
६ “एषो5णुरात्मा चेतसा वेद्तिव्यों यस्मिन्पाणः प्चवा संविवेश | 
प्राणैश्वित्त॑ सर्वमोत॑ प्रजानां यस्मिन्‌ विश्वुद्ध विभवत्येष आत्मा॥' 
(गु० 3० ३१९ ) 
भ्रणुपरिमाण आत्मा चित्त हारा ज्षेय है जिसमें प्राण परश्वरुपमें प्रति- 


३२८८६ भच्युत 


छित है। आध्मा प्राणोंफे द्वारा प्रजाओंके चित्तकों व्याप्त करता है। चिक्तके विश्ुद्ध 
होनेपर वही अणुपरिमाण आत्मा अथात्‌ जीव विभु होता है । इस मन्‍्त्रके पूर्वाधमं 
प्रतिविम्बवादके अनुसार चित्तरूप उपाधि युक्त आत्मा अणुपरिसाण कहा गया 
है और उत्तराधमें अवच्छिन्नवादके अनुसार अविद्योपाधिनिमुक्त शआ्त्मा विश 
कहा गया है। इस तरह उपाधिके अनुसार सूक्ष्म आत्माके परिमाणका निर्देश किया 
जाता है। श्रीभगवान्‌ वेदव्यासके वेदान्तदशनमें जीवका स्थान हृदय बतलाया 
गयाहै | जैसे-- 
'*“"'अश्युपगमाद हृदि हि ( त्र० सू० २।३२४ ) 
हृदयमें ही जीवका स्थान स्वीकृत होता है इसी सूत्रके अनुसार श्रतिमें भी 
जीव अर्लुष्ठपरिमाण कहा गया है। जेसे-- 
अछु्टमात्र: पुरुषो मध्य आत्मनि तिप्ठति ।! ( फठोपनिपत्‌ 2१२ ) 
अज्ञपमात्रः पुरुषोषन्तरात्मा सदा जनानां हृदये सन्निविष्ट: । (श्वेताश्वतर ३१३) 
शरीरके मध्य अथीत्‌ हृदयमें अह्लुएमात्र पुरुष जीवका अवस्थान है। वह 
अन्तरात्मारुपसे सदा समस्त जीवॉके हृदयमें विराजमान है । 
इन श्रुतियोंमें जीवका परिमाण जो अह्लुप्॒मात्र कहा गया है, वह जीवका परि- 
माण नहीं है किन्तु हृदयपुण्डरीकका परिमाण है। हृदयपुए्डरीक जहाँपर जीवका 
स्थान है, उसका परिसाण अल्भुप्परिमाण है, इसलिए हृदय उपाधिके सम्बन्ध 
जीवको भी श्रुतिने अर्जुष्टमान्न कहा है वही उपाधिसे समन्वित अरहुः्पमात्र जीवात्मा 
जपाधिसे निम्मुक्त और अपने स्व॒रूपमें स्थित होनेपर अपनी व्यापक सचाकी उपलब्धि 
कर सकता है जिसके अनुसार जीव विभु भी कहा जाता है जैसा कि ऊपरकी 
पहली श्रुतिमें बतलाया गया है | इसीलिए वेदमें आत्मा-- 
अणोरणीयानब्‌ महतो महीयाव ( स्वे० ३॥२० ) 
कहा गया है। श्वेताश्वतर उपनिपद्में इन दोनों भावेकि ज्ञापफक कई-एक मन्त्र 
मिलते हैं। जैसे-- , 
अहुष्ठमात्रो रवितुल्यरूप: सह्ुस्पाहंकारसमन्वितों यः । 
बुद्धेगुणेनात्मगुणेन चैव आाराग्रमात्रोड्यवरो5पि दृ्टः ॥ ( श्वे० ५४८ ) 
बालाग्रशतमागस्य शतधा कल्पितस्य च | ु | 
जीवो भागः स विज्ञेयः स चानन्त्याय कल्पते |” ( स्बै० ५५९ ) 
नव स्‍त्री न पुमानेप न चैवायं नपुंसकः । 
यद्‌ यच्छरीरमादतते तेन तेन स युज्यते ॥! (श्वे० ५।१० ) 
संकरप और अहंकारके द्वारा अविद्योपाधिसे युक्त सूयतुल्य जीवात्मा अहुष्च- 
प्रिमाण है, चुद्धिके गुणके. साथ संस्ृष्ट जीव झाराके अप्रमागक्ते सहश सूक्ष्म है। 


जीव-तत्त्त ३८५९ 


परन्तु अपने गुणके साथ संरष्र जीव अवर अथोत्‌ परमश्रे.्ठ और महतपरिसाण 
है। केशके अग्रभागफो शतधा विभक्त . करके उसके एक सागकों भी शतधा विभक्त 
करनेपर जितना वह सूक्ष्म होता है उतना ही सूक्ष्म और इुल्ञेय जीव है । परन्तु वही 
जीव अपने स्वरूपकी ओर जितना-अग्रसर होता जाता है उतनी ही उसकी अनन्त 
सत्ता विकसित होने लगती है। यही भआत्माके उपाधिसमन्बित तथा उपाधि- _ 
निर्मुक्त मावोंके अनुसार दोनों परिमार्णोंका वन है. । 

भ्ात्मा स्त्री, पुरुष या नपुंसक किसी लिहसे युक्त नहीं है । जिस-जिस प्रकारफे 
शरीरके साथ उसका संयोग होता है, उसी उपाधिके सम्बन्धसे आत्माका स्त्री, 
पुरुष आदि औपाधिक, भेदनिदंश किया जाता है । 

यही परिमाणरहित अतिदुज्ञेंय परम सूक्ष्म जीवात्माके अणु तथा महतपरि- 
माणके निर्देशका गृह रहस्य है । ह 

जीवके स्वरूपके विपयर्मे अवच्छिन्नवाद और प्रतिविस्ववादके सिद्धान्तके अनुसार 
मतभैदका रहस्य और इन दोनों मतोंके अवस्थामेदके अनुसार सामजस्य बतलाया 
गया। अत न्यायादिदर्शनकारोंने निज-निज ज्ञानभूमियोंके अछुसार जीवके स्वरूपका 
किस-किप प्रकारसे वर्णन किया है, वह संक्षेपसे बतलाया जाता है। जब पृर्वोक्त 
वर्णनोंके अनुसार यह सिद्ध हो चुका कि प्कृतिका आतरण ही जीव और 
ब्रग्में पार्थक्यविधानका कारण है, तव जिस द्शनभूमिमें प्रातिक आवरणका 
जितना प्राधान्य वर्णित रहेगा उसमें जीव और त्द्मका भेद भी उतना ही बलवान 
रहेगा और प्राकृतिक गुर्णोंका उतना ही अमिनिवेश जीवाक्ापर समभा जायगा, 
इसमें कोई भी सन्देह नहीं है । यही कारण है. कि निम्न भूमिके दशनोंमें त्मके 
साथ जीवकी इतनी प्रथकृता बतलाई गई है और प्रकृतिके अन्तःकरणावच्छिन्न 
अमेक गुण तथा धर्मोंका सम्बन्ध जीवात्माके साथ बतलाया गया है। 

दष्टान्तरूपसे समझ सकते हैं कि प्रथम और हवितीय ज्ञानभूमिके दशनोंमें--न्याय 
और पैशेपिकमें--प्रकृतिका आवरण जीवात्मापर अत्यधिक होनेसे उन दृशनोंमें 
आत्मा अन्तःकरणके समस्त धर्मोंके साथ युक्त किया गया है। जैसे न्यायद्शनमें--- 

इच्छाहेपप्रयन्न सुखहुःख्लानान्यात्मनो लिञ्नम्‌। ( न्‍या० द० १९।१० ) 

इच्छा, हेप, अयल्न, सुख, हुःख और ज्ञान ये सब आत्माके लिये हैं। इसी 

तरह वेशेषिक दर्शनमें भी लिखा है-- 
प्राणापाननिमेपोन्मेपजीवनमनोगतीन्द्रियान्तरविकारास्सुखडु:खेच्छाहेपप्रयताशा- 

त्मनो लिठ्ानि॥ ( बै० द० श२।४ ) 

प्राण और अपानक्रिया, निमेप और उन्मेषक्रिया, जीवन, मनोगति, इन्द्रियान्तर- 
विकार, सुख, हुःख, इच्छा, ढेप और अयस्न--ये सब आताके लिज्ने हैं। इन सब 
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लक्षणों द्वारा यही वात स्पष्ट होती है कि प्रथम और द्वितीय ज्ञानभूमिमें जीवात्मापर 
प्रकृतिका विशेष आवरण रहनेसे आकृतिक अन्तःकरण आदि उपाधियोंके साथ 
आत्माका अनन्य सम्बन्ध रहता है, इसलिए सुख, दुःखादि अन्तःकरणधर्मोंके 
साथ आत्माका चिर अमिनिवेश रहनेके कारण ये सब गुण जीवात्माके लिल्नरूपते 
बतलाये गये हैं । इसके ऊपरके दोनों दशनोंमें अथात्‌ योगद््शन और सांख्यदशनमें 
निज-निज ज्ञानभूमियोंके अनुसार जीवकी अवस्था जिस-जिस प्रकारसे दिखलाई पड़ती 
है उसके अनुसार स्वरूपकी ओर अधिकतर लक्ष्य होनेके कारण प्रकृतिका आवरण 
जीवात्मापरसे बहुत ही घट जाता है, ऐसा बतलाया गया है, इसलिए उन दोनों 
दशनोंमें पुरुषकों असज् ओर नित्य, शुद्ध, मुक्त बतछाकर अनादि अविद्याहेतु 
पुरुषका ही प्रकृतिके साथ औपचारिक सम्बन्धयुक्त कठेत्वभोक्तत्नमय अवस्थाविशेष 
जीवभाव कहा गया है और विवेक द्वारा उसी औपचारिक सम्बन्धके ह॒टते ही 
पुरुष अपने स्वरूपमें स्थित होकर अपने नित्य ज्ञानमय मुक्तमावकों समझ जाता है 
ऐसा निणय किया गया है। जैसे योगद्शनमें-- 


स्वस्वामिशक्त्यों: स्वरूपोपलब्धिहेतुः संयोग: । ( योगद्र्शन २२३ ) 
तस्य हेतुरविद्या । ( योगद्शन २२४ ) 

तदभावात्‌ संयोगाभावों हान॑ तददशे! कैवल्यम्‌ । ( योगद्शन २२५ ) 
विवेकख्यातिरविषुवा हानोपाय: । ( योगद्शन २॥२६ ) 


प्रकृति और पुरुषका कठभोक्तुभावरूप जो सम्बन्ध है, वही बन्धनका कारण है । 
पुरुष प्रकृतिसे इस प्रकार संयुक्त होकर प्रकृतिको पहिचान कर अपने स्वरूपकों उपल- 
ज्य कर लेता है। प्रकृति और पुरुषके संयोगका कारण अविया है, अतः अविद्याके 
अभावसे संयोगका अभाव होनेपर पुरुषको केवल्य श्राप्त होता है। भ्रमज्ञानशून्य 
विवेकके द्वारा ही अविद्याका नाश होता है। इसी तरह सांख्यद्शनमें भी लिखा है-+- 
असझ्लो5य॑ पुरुष इति। ( सां? सू० १। ५ ) 
निःसद्लेअप्युपरागोडविवेकात्‌ | ( सां० सू० ६।२७ ) 
जपास्फटिकयोरिव नोपरागः किल््वसिमानः । ( सां? सू० ६॥२८ ) 
उपरागात्कठृत्व॑ चित्सात्रिध्यात्‌ चित्सान्विध्यातू । ( सां० सू० ११६४ ) 
नियतकारणात्तदुच्छित्तिध्वोन्तवत्‌ । ( सां० सू० १५६ ) 
पुरुष स्वभावतः सद्नरहित है; परन्तु निःसह् होनेपर भी अनादि अविवेकके कारण 
प्रकृतिके साथ पुरुषका उपराग--सम्बन्ध--हो जाता है। यह उपराग तात्तिक नहीं है, 
केवल प्रकृतिकी सन्निधि-से होनेवाला वा जपास्फदिककी नाई आमिसानिक सम्बन्धमात्र 
है । इसी प्रकार आमिमानिक सम्बन्ध प्रकृतिके साथ होनेसे ही पुरुष अपनेको कततो 
तथा भोक्ता मानता है, यही पुरुषका आमिमानिक जीवभाव है। प्रकाशके आगमनसे 





जीव-तख ॥ १२९१ 


जिस तरह अन्धकार दूर हो जाता है, उसी प्रकार नियतकारणरूप विवेकका 
उदय होनेसे प्रकृतिके साथ पुरुषका यहू आभिमानिक्र बन्धनसम्पन्ध भी उच्छिन्न 
हो जाता दे । और उसी समय पुरुष अपने नित्य-शुद्ध-चुद्ध-मुक्त स्वरुपकों उपलब्ध- 
कर छेता है । इस प्रकार उन्नततर ज्ञानभूमिके अनुसार योग और सांख्यद्शनने 
पुरुषका प्रकृतिके साथ आभिमानिक बन्धनसम्बन्धमात्र मानकर जीवात्माक्ता लक्षण 
फ्िया है। इस तरहका आभिमानिक सम्बन्ध जबतक रहता है तबतक जीवका 
प्रकृतिके साथ कठल्वभोक्तत्यका किवना भाव है, इसके लिए सांख्यदर्शनमें हो सूत्र 
दिये गये हैं। जैसे-- 

विशेषकायणजपि जीवानामू | ( सां० सू० १९७ ) 

विशिष्टस्य जीवत्वमन्ययव्यतिरेकात्‌ । ( ६६३ सां० सू० ) 


प्रकृतिके साथ भहंकारसम्वन्धयुक्त पुरुप ही जीवभावको प्राप्त होकर व्यष्टि- 
सम्बन्धसे विशेष-विशेष कार्यका कर्ता और, भोक्ता बनता है। अहंकारविशिष्ट पुरुषका 
यह जीवलप्तम्थन्ध अन्वय भौर व्यतिरेकसे छिद्ध होता है; इस प्रकारसे नित्यप्ुक्त 
बूटस्थ परमात्मा अर्थात्‌ पुरुषफ्रे साथ अविद्यावशवर्ती जीवका ओऔपाधिक भेद 
बहछाया गया है। इसके ऊपर फ्ममीआंसादशनकी भूमि अर्थात्‌ पथ्मम ज्ञानभूमिमें 
पहुँच कर साधककों कार्य और फारणके सम्बन्धसे जीव और न्रह्मकी एकता प्रतीत 
होने लगती है। जिसके लिए $करममीमांसतादशनमें सृत्र हैं-- 


सिरिवदेक॑ ततू 
हक] कप पि | है। 
भेदप्रतीतिरोपाधिकत्ात्‌ । 


्त 


'कार्यकारणाभ्याममिन्ने' 'कार्यतरद्निदेशस्तत्सम्बन्धातू ॥! 
फारणमग्म सत्‌, चित भौर एकरूप है, उसके साथ कार्यत्रक्ष और ददन्तगंत 
मीवकी मिश्नताकी प्रतीति केवल उपाधिमेदसे ही होती है । कार्यत्रह्ष और कारणनरद्म 
एफ दी हैं. और कारण अद्मका रूप होनेसे दी संसारकों कार्य्रद्य कहते हैं । साधक 
जवतक फार्यत्रामें बद्ध रहते हैं तब्रतक उनमें उपाधिजनित भेदभावका भात 
धना रहता है। परन्तु कार्य्रत्षकों कारणब्रक्षका रुप ही समझ कर कमग्रोगका 








# 'करमेंगीमांसा” अगी भारतथर्ममद्ामण्ठठ्स प्रकाशित हुई ऐ, उसके रचमिता महर्षि 
भरदान कद गये हैं. परन्तु मद्॒र्षि भरद्ाज निर्शत इस अस्थका किसी भाष्य, इत्ति आदि 
विमन्‍्मोंगें उस्टेख ने रहना बढ़ा आश्र्यजनक दे, इसलिए प्रतीत होता है कि उक्त रचना महरपिं 
भारद्वाज की नहीं है, प्र्युत किसी आधुनिक विद्वानकी झृति है। हमारे _विद्वार टेखकने 
किन हम इसकी प्रामाणिकताके विषय सन्दिदान है । 


इसओो प्रमाणझयरों उद्भुत किया है, हें गे 
रे डर फ रै, विध्यमें न्थकि ०७० छेखे 
दमने लेलकर्क गौरवसे सह लेन छाप दिया हैं, भा: आधुनिक ग्रन्थीके आधारपर लिखे गे 


छेतोकी अव्युतमें त्थान तहीं दिया जायगा--मम्पादक । 


२९२ भच्चुते 
अनुष्ठान करनेसे जैसे जैसे साधककी वासनात्यागपृवक कारणन्रह्मको ओर 
गति होती है वैसे वेसे उप्को यह उपलब्ध . होने लगता है कि कायमत्रह्मके 
साथ कारणत्रह्मक्म कोई भी भेद नहां है और जगत वास्तवमें त्रह्म ही है 
इसलिए जीव भी त्रह्मसे मिन्न नहीं है। इस प्रकार कम्ममीमांसाकी पश्चम 
ज्ञानभूमिमें जीव और त्रह्मकी स्ररूपतः एकता ओर कायब्रह्मदशामें औपाधिक 
भेद माना गया है। केवल कममीमांसाकी ज्ञानभूमिमें कायत्रह्यके साथ सम्बन्ध 
अधिक रहनेके कारण कारणन्रह्मसे उसकी अभिन्नता उपलब्ध होनेपर भी काये- 
की अस्तित्वानुभूति निरस्त नहीं होती है, इसलिए जीव इस मूमिमें श्रह्मके साथ 
अपनी प्थक सत्ता रखता हुआ ही स्वरूपतः अभिन्नताकों उपलब्ध करता है । 
इसके ऊपर ष४ ज्ञानभूमि अथोत देवीमीमांसाकी ज्ञानभूमि है, इसमें चित्‌ और 
जड़के सम्बन्धसे जीवभावकी उत्पत्ति और सम्बन्धका अभाव कर देनेसे जीबकी 
मुक्ति बतलाई गई है जैसे-- 


(चिजड्ग्रन्थिजीवः तद्भेदनाहुसयविमुक्ति: ।* 


चितू और जड़की भ्रन्थिके द्वारा जीवभावकी उत्पत्ति होती है और अन्थिके 
भैदन द्वारा चित्र और जड़ दोनोंकी मुक्ति होती है, इस दशनमें भी जड़ प्रकृतिके 
साथ चितका सम्बन्ध औपाधिक साना गया है और उसी प्रक्ृतिसम्बन्धसे जनित 
उपाधिके नाशसे चितकी मुक्ति सानी गई है, अतः देवीमीमांसादशनकी ज्ञान" 
भूमिके अनुसार जीव और नहाकी अभिन्नता और केवल ओपाधिक भेदसात्र 
सिद्ध होता है; जैसे देवीमीमांसाद्शंनसें-- 


सर एक एवं कार्यकारणलात्‌ 

तदैकय॑ नानालैकत्वोपाधि 

हानादाद्त्यिवत्‌ू” ( भ० मी० द्‌० ३९३ ) 
तिद्भिन्‍्नमाराध्यम्‌ कृत्स्तव ॥ 


काये और कारण रूपसे तह्म एक ही है। जिस प्रकार सू्थ जलोपाधिके 
सस्वन्धसे नानारुपमें श्रतीत होनेपर भी वास्तव्में एक ही है, उसी प्रकार अविद्यो- 
पाधिके सम्बन्धसे विविध जीवरूपमें प्रतीत होनेपर भी ब्रह्म एक और अहिंतीय ही 
है, सर्वेभूतमें त्ह्मको अह्ितीयभावमें जावकर साधकको उपासना करनी चाहिए, 
इस तरह साधकमें अद्वितीयताका बोध देवीमीमांसाद्शनके अहुसार समर्पण बुद्धि 


द्वारा उत्तन्न होता है। यथा-- 
अक्ति: समपेणातू , समपेणसपि त्रिधा-समेवासौ इति अथमः 
तस्वेचाह इति हछ्वित्तीय: स पएवाहहम्रिति ठृतीयः। 


जीव-तत्त २९३ 


श्रौभगवानमें स्वकर्मसमपेण द्वारा जीव मुक्तिलाभ करता है, यह बात 
गीतामें श्रीभगवानने श्रीमुखसे कही है--- 


“यत्करोपि यदश्नासि यब्जुह्दोपि ददासि यतू । 
यत्तपत्यसि कोन्तेय तत्‌ कुरुष्व मदपणम्‌ | 
_। परोक्ष्यसे ९ 
शुभाशुभफलैरेब॑ में कमेबन्धनै: । 
संन्‍्यासयोगयुक्तात्मा विमुक्तो मामुपैष्यसि ॥ 
मन्मना भव सदूभक्तों मथाजी मां नमस्कुरु। 
मामेवेष्यसि युत्तवेबमात्मानं मपरापणः ॥! 


हे अजुन, तुम जो कुछ करते हो, खाते हो, हवन करते हो, दान करते हो या 
तपस्या करते हो, वह सभी मेरे अपण करो, इस प्रकार मुझमें स्वकमंसमर्पण 
द्वारा कर्मजनित शुभाशुभ- फल्नोंसे मुक्त हो जाओगे और आत्माक्ो संन्यास- 
योगमें युक्त करके मुक्त होकर मुमे ही प्राप्त करोगे । मन्मना, मदूभक्त और मद्याजी 
होकर मुझे प्रणाम करो; जिससे आत्माकों मत्परायण करके मुमे ही प्राप्त करोगे। 
इस तरह समरपंण तीन तरहसे होता है । पहिली अवस्थामें साधक यह समझ्नता है 
कि भगवान्‌ मेरे हैं, इसमें जो कुछ अहंकारका लवलेश रहता है, वह द्वितीय 
अवस्थामें नष्ट हो जाता है। उस द्वितीय अवस्थामें साधक यह समझने लगता है 
कि में ही भगवानका हूँ, तदननन्‍्तर अन्तिम्त अवस्थामें साधक अपनेमें ओर भग- 
बानमें अभेदभावकी उपलब्ध करके कहता है--मैं हो वह हूँ, यहींतक देवी- 
सीमांसाकी ज्ञानभूमि है, अतः यह बात सिद्ध हुई कि देवीमीसांसांदशनकी ज्ञान" 
. भूमिके अछुसार जीव और मक्षका भेद ओऔपाधिक है, तात्ततिक नहीं है। और 
समपंण द्वारा अधियाजनित जीवाभिमानक्ते नष्ट होनेपर जीव अक्षके साथ अपनी 
अभिन्नताको उपलब्ध कर सकता है। परन्तु यह ज्ञानभूमि पष्ठ अथोत्‌ चरमसे 
पहली होंनेके कारण इसमें जीव और ब्रह्मकी अमिन्नसत्ताके उपलब्ध होनेपर भी 
इस प्रकार अमिन्नतावोध जैवसत्ताके अत्तित्तको रख कर ही होता है अथोत्‌ 
साधक अपनी पएथक्‌ स्थितिका विचार रखता हुआ अपनेसे त्रह्मकी अभिन्नताका 
अनुभव करता रहता है; इसलिए देवीमीमांसादशनमें सम्रपण दारा अन्तिम 
अनुभव 'स एवाहम्‌! कह कर 'सः और अहम दोनोंकी स्थितिका आभास और 
साथ ही साथ दोनोंकी एकताका भी परिचय प्रदान किया है, यही पद्ठ ज्ञानभूमिका 
वास्तविक अनुभव है। इसके उपरान्त सप्तम ज्ञानभूमि वेदान्तद्शनकी है। वह 
सबसे अन्तिम है, अतः उसमें अन्यान्य भूमियोंका सामझस्‍्य है, इसीलिए 
बेदान्तदशनमें प्रतिविम्धवाद और अवसच्छिन्नवाद दोनों का ही रहस्य प्रकट किया 
गया है । प्रतिविम्बबादके द्वारा जीवात्माकी व्यावहारिक दशागत सत्ताकों 


श्एछ... भच्युत्त 


परिस्फुट करके वेदान्तद्शनने अवच्छिन्नवादके अवलम्बनसे जीवात्माकी स्वरूप- 
शाकी ओर लक्ष्य किया है, अतः प्रतिविम्बवादमें अन्यान्य दाशनिक भूमियोंका 
बहुघा समावेश किया गया है और अवच्छिन्नवादममें मीमांसादशनत्रय भूमियोंका 
सिद्धान्त स्पष्ट किया गया है । इन दोनों वादोंके विपयमें पहले ही बहुत कुछ कहा 
गया है। पूवमीमांसा और देवीमीसांसा दृशनमें जीव ब्रह्मकी अभिन्‍नता प्रति 
पादित होनेपर भी कार्यत्रह्मके अस्तितवके हेतु जीवत्वकी प्रथक स्थितिका जो कुछ 
आभास रह गया था, वह सब अन्तिम भूमिमें--वेदान्तदशनकी भूमरिमें--सम्पूण 
रूपसे तिरोहित हो जाता है। उस समय जीव समुद्रजलमें सैन्धवक्री तरह 
परजह्यभावमें ततलीन होकर अपनी प्रथक्‌ सत्ताके भानमात्रकों भी खो देता है। 
यही यथाथमें जीवबरह्यकी एकतारूप स्वरूपदशा है, जिसका भूरि-भूरि वर्णन 
समस्त वेद और पेदान्तशासत्रमें मिलता है । अनादिकालसे परिणामिनी प्रकृतिके 
विशाल्चक्रमें. सुखदुःखमोहात्मक त्रिगुणविकार द्वारा विक्ृत स्वभाव होकर 
जीवकी जो अनन्त अशान्तिमय तथा अनन्त चाथ्वल्यमय जीवनघारा है, वह धारा 
सब्िदानन्द महोद्धिके अनादि अनन्त अपार गर्भमें बिलीन होकर आत्यन्तिक 
शान्ति और आनन्दकी अधिकारिणी हो जाती है, यही जीवकी जीवत्वविलय- 
कारिणी मुक्तिदशा है, जहाँपर समस्त पुरुषाथ, समस्त साधना और समस्त ज्ञानकी 
समाप्ति होती है । जन्म जन्म्रान्तरके परम पुण्यविपाकसे इसी अनि्ंचनीय पद्वीको 
प्राप्त करके जीव अनायास संसारसिन्धु सन्‍्तरण कर त्रह्मभत हो सकते हैं, यही 
जीवभाव ओर शिवभावका इुर्वेज्ञेय रहस्य है। 


विद्या और अविदयाका कुछ परिचय 
( लेखक--म० म० पं० श्रीमाधवश्षास्त्रीजी भाग्डारी ) 


यो नतयत्यखिलविश्वमिदं च मायां 
देवः कदाक्षकुटिलीक्षतसवतन्त्रः 
नेत्राध्यलेन परिपोपितसबंभाव: 
तस्याहमस्मि, स ममास्ति, तदीयमेतत्‌ ॥ १ ॥ 
सुहृद्दर तथा विद्वद्दर 'अच्युत के पाठकोंकी सेवामें चतुर्थ वर्षके प्रथम अइमें 
भगवान्‌ श्रीशह्वराचायजीका  सबमान्य भद्दैतसिद्धान्त'ं शीपक. एक छेछल 
प्रस्तुत किया था, उसमें अद्वेतसिद्धान्तके आधारभूत चार स्तम्भ दिखलाये गये 
थे। उनमेंसे प्रथममें 'अविद्या जन्ममरणकी मूल मानी गई थी, दूसरेमें भूत, 
भौतिक आदि सारा ससार सायानिष्पन्न माना «या था, तीसरेसें कारणके साथ 
कार्यकी अनन्यता मादी गई थी और चौथेमें -तत्त्क्ञानले अविद्यानिवृत्तिपूर्वक 
अपवर्गकी प्राप्ति कही गई थी। ये चारों सिद्धान्त सांख्य, पातअल, मैयायिक आदि 
दाशनिकोंके सम्मत हैं, अतः सामान्यहपसे इनकी स्वमान्यता दिखलाई थी। अब 
प्रकृत लेखमें उन्हीं चार सिद्धान्तोमें से अविद्या और माया ( विद्या ) इन दो 
पदार्थोंका कुछ परिचय कराना अभिप्रेत है । 
यद्यपि अ्विद्या और माया--इन दोनोंका स्वरूप शास्तव्यासड्री लोगोंको भली 
भौति ज्ञात और परिचित है, अतः उनके विवेचनसे पाठकोंकी दृष्टिमे 
पिष्टपेषण था चंवितचर्धण न्‍्यायका उपस्थित होना स्वाभाविक है, तथापि अवियाका 
मिन्न-भिन्न प्रकारसे जितना परिचय बढ़ेगा, उतना दी उसका तिर॒सकार होकर 
हृद्यस्थित अविद्यावन्धन शिथिल होगा । अधिक शिथिर होनेसे ही उसका नाश 
होगा, अन्यथा नहीं; अतः हम यथाशक्ति ऐसे प्रकारसे माया ओर अविययाका 
विवेचन करनेकी चेष्टा करेंगे, जिससे कि हमारे रसिक पाठकोंकों पिप्टपेषण 
ते मालूम न पढ़े और अविद्यामन्थिके शिथिढीकरणका रास्ता भी विशद्‌ 
होता जाय। इस उद्देश्यसे यह विवेचन आवश्यक होगा | 
दूसरी बात यह है कि 
“उत्पत्ति प्रत॒य॑ चैव भूतानामागतिं गतिम्‌ । 
वैति विद्यामवियां च स बाच्यों भगवानिति ॥* 
इत्यादि वचमोंसे जो भगवष्मदवाच्य विवक्षित है, चाहे वह परमेश्वर हो, महर्षि 
हो, पण्डितप्रवर हो था साधु-महात्मा हो, परन्तु वह यदि विद्या ओर अविद्याको 


> 
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समकत्ततया जानता हो, तभी उसको भगवान कह सकते हैं, इससे यह सिद्ध हुआ 
कि सैसे वियाकी स्वोह्नतया जानना अत्यावश्यक है, बसे ही अविद्याक्रो भी सबा- 
ब्ृतया जानना अत्यावश्यक है। उनमें यह तो अन्तर अवश्य ही है कि अवियाका 
ज्ञान परिहारके लिए है और विद्याका ज्ञान कुछ देर तक 'उपादानके लिए है । यद्यपि 
अन्तमें अविद्याके समान विद्याको भी छोड़ना ही पड़ता है, तथापि विद्या और 
अविद्याकों पृर्णझुपसे जानता यह भगवत्मदवास्य बननेका एक मुख्य अंश दे । 

तीसरी वात यह है कि पृ्णमदः पूर्शमिद पूर्णात्‌ पृर्णमुदच्यते' इत्यादि श्र तियोंसे 
शात होता है कि सचा, चैतन्य और आननन्‍्द--इनसे सदा परिपृणणे जो फारण ब्रह्म 
है, उससे उत्पन्न होनेवाला संसाए भी अवश्य पृ्ण ही होना चाहिए, क्योंकि फारणके 
ही गुण कायमें आते हैं, यह सामान्य नियम है, अतः इस नियमसे संसार और 
संसरणशील सारे जीव पूर्ण होने चाहिएँ, अतएव सब जीव अपनेफो पूण सममते 
हैं, कोई भी अपनेको अपूर्ण नहीं समभाता। इसीलिए प्रत्येक जीव किसी-न-किसी 
रूपमें अपनी अखण्ड सत्ताकों मानता द्वी है, क्रिसी-न-क्रिसी रूपमें चिन्तन और 
संकल्प ,करता ही रहता है. तथा कोई-न-कोई क्रिया करता ही रहता है; अतः 
जीवकी ज्ञान, इच्छा और यत्न की धारा कभी भी खरिडत नहीं होती है, घरिक वह 
अखरड रुपसे चलती ही रहती है, अतणव भगवानने कहा है 'नहि कश्वित्‌ क्षणमपि 
जातु तिए्ठत्यकर्मझत्‌' अथोत्‌ बौद्धिक, मानस अथवा कायिक कोईन्स-कोई जीवकी 
क्रिया अखण्ड रूपसे चलती ही रहती है, इसीलिए इन कार्योम व्याप्त रहनेसे जीव 
अपनेकी पूर्ण सम्माता है। परन्तु उसकी यह पूृर्णता भगवानकी तरह केवल 
विद्या, केवल सत्यसंकरप और केबर धमोनुष्ठानते व्याप्त नहीं रहती, किन्तु 
उसकी ज्ञानक्रिया विद्या ओर अविद्ास भरी रहती है, मननक्रिया सत्सैकल्प 
ओर असत्संकर्प--इन दोनोंसे भरी रहती है तथा उसका यत्न और अनुष्ठान 
धर्म और अधमोंसे भरा रहता है, इसलिए धक्त प्रकारके शुण दोपोंसे 
युक्त, हेय और उपादेय दोनोंसे मिश्रित और विद्या और अविया दोनोंसे 
निष्पन्न॒ वह पू्णता हमें अपेक्षित नहों हो सकती, हमें तो केवल शु्णोंसे 
भरी हुई, उपादेय भागसे ही बनी हुई ओर विद्यासे हो परीक्षित ( प्रमाणित ) 
पूर्णण द्वी अपेक्षित है, इसलिए हमें विद्या और अविद्या दोनोंको जावना 
अत्यावश्यक है । 

'चोथी बात यह है कि जैसे सगुण इश्वरकी प्रवृत्ति गु्णोंके वशसे द्विविध अथोत्‌ 
सृष्टिके उन्मुख और प्रलयके उन्मुख होती रहतो है, वैसे हो जीवमात्रक्नी प्रवृत्ति सत्त, 
रज और तम--इन तीन शुशोंके कारण ट्विविध अथोत्‌ अन्त्रं्त और बहिमुंख 
होती रहती है । कि बहुना, जीवात्माका अविनाभावी सचिव जो प्राण वायु है, उसकी 
भी मतिशरीरमें अन्तमुंख और बहिसुख गति वार-बार होती ही रहती है, 
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जिसका हम लोग श्वास और प्रधास शब्दसे उल्लेख करते हैं। शास्त्रकारोंका 
कहना है कि जब बह आण वायु वाहरसे भीतरकी ओर आता है, तब 'लोध्हम्‌' 
कहता है, अथोत्‌ इस प्रकार उसकी ध्वनि होती है । और जब वह भीतरसे बाहर 
निकलता है तब 'हंसः' ऐसी ध्वनि निक्रछती है । इसीके अनुसार इस भाण वायुका 
अधिनाभावी जो जीवात्मा है, उसकी जब अन्तमुख बृत्ति होती है, तव इसको 'सो5हम्‌ 
थाने में अ्म हूँ, यह ज्ञान द्वोवा है और जब उसकी वहिसुख बृत्ति होती है, तव 'हँसः' 
याने में वह हैं, अयोत्‌ लौकिक वलदार्थभूत जो परिच्छिन्‍न, जड़ और परोक्ष वस्तु 
है वही मैं हूँ, यह ज्ञान होता है ( लौकिक जड़ अनात्म पदाथमें स्वतः अपरोक्षता 
कभी नहीं हो सकती, आत्मभावके पीछे ही उसका भान हो सकता है, अतः वह लौकिक 
तलदाथ जो अनात्मा, जड़ और नित्य परोक्त है, वही मैं हूँ, ऐसा पहिसेख 
वृत्तिमें प्रत्येकका अनुभव है ) । इस प्रकार अन्तमुख और बहिमुख ऐसी दो इत्तिवाले 
जीवषात्मामें विद्या और अविद्या-इन दोनोंका रहना अपरिहाय है, इसलिए दोनोंको 
जानना अत्यावश्यक है । 

पाँचवी बात यह है. कि चातुवेस्यंको लक्ष्य करके बेदमें जितने नित्य नेमित्तिक 
अथवा काम्य यज्ञ-यागादि कहे गये हैं, तथा पथ्च महायक्ञ, पोडश संस्कार आदि कहे गग्रे 
हैं या धर्मशासरोंमें दानात्मक, अवात्मक अथवा यात्रायात्मक जो प्रायश्रितत कहे गये है, वे 
सब वहिसुंखयूत्तिवाले अधिकारियोंको लेकर ही कह्दे गये हैं। यपि इन्हींका निष्काम 
अनुष्ठान करानेसे धीरे-धीरे चित्तशुद्धि और अन्त्सुखबत्तिका संपादन कराना ही 
ब्रेद और शाखोंका लक्ष्य है, तथापि जिस दक्षामें इन वेदशास्ररेंके विधि-निषेधका 
अधिकारी कोई मलुष्य होता है, वह अधिकारसंपादकद्शा बहिमुखतारूप 
अधिप्ठानपर ही आरूद है, अतएवं भगवान्‌ पृज्यपाद श्रीशंकराचार्यजीने अक्षसृन्नके 
अ्रध्यासभाष्यमें कहा है कि “अविद्यावद्धिपयाण्येव प्रत्यक्षादीनि अ्माणानि, शास्त्र 
णिच'। आकू च तथाभूताक्विज्ञानात्‌ प्रव्तमान॑ शास्रमविद्यावद्धिघयत्त॑ लातिवतते । 
तथाहि--त्राक्षणों यजेतः इत्यादीनि शास्त्राणि आत्मनि बर्णाश्रमवयोज्वस्थादि- 
विशेषाध्यासमाशित्य प्रवर्तन्‍्ते। अध्यासो नाम अतस्मिस्तदूबुद्धिरित्यवोचाम !! इस प्रकार 
वैदिक व्यवहारमें भी किसी-न-किसी अंशमें ग्रतित्षण अविययाकी शरणरमें हमें जाना 
ही पढ़ता है। ऐसी अवश्थामें उसका जानना कितना आवश्यक है । 

छठी बात यह है कि जब हम इस अकार आचाये श्रीभगवत्यूज्यपाद हारा प्रदेशित 
रीतिसे सम्पूर्ण वैदिक यज्ञ-्यागादिकों और विधि-निषेधोंको अविद्यामूलक ही 
समझेंगे, तव तो ईशावात्योपनियतमें विद्या चावियां च यरतह्वेदीभय सह, 
अविद्या स॒त्युं तीलो विधया&म्ृतमश्तुते' इत्यादि मन्त्रोंके भाष्यमें आचायजीने 
'अविधाशबदसे अवियामूलक वेदोक्त कमंकारड लेना चाहिए, ऐसा जो व्याख्यान 
किया है, उसको हम युक्तिवुक्त समझकर विद्या चात्रियां च यस्तप्रेदीभयठ इस 
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गन्त्रमें विा और अ्रविद्याका सदचार तथा इन दोनोंके जानकी आवश्यकता कैसी 
है, इसके रहस्य तक पहुँचेंगे, 'अन्यधा नहीं। इस प्रकार विचार करनेसे यग्रपि 
अवियाकी व्याप्ति फितनी दूर तक है और वह फैसी अपरिद्याय है, यद्द प्रतीत होता 
है, तथापि अविद्याफो अविदयारुपमें पहचान लेनेसे ही उसका जोर नष्ट होता है, इससे 
ही अविद्याम्रन्थि ढीली होती है, यह सकह दार्शनिक्रोंका सिद्धान्त है, इस्रीडिए 
सब दार्शनिकोंने अर्थात नैयायिक, सांख्य, पावलढ आदिने अपने-अपने दर्शनोमें 
अविद्याको संसारका मूल बतलाया है भौर अविद्याका खवरूप तथा प्रपश्य 
हेयरूपमें वणित किया है । 

सातवीं बात यह है कि प्रत्येक प्राणीकों श्रेयसू और प्रेयल्‌ याने कठ्याणकर 
और प्रियकर दोनों बातें अभीष्ट रहती हैं, हि बहुना ! आ्राणी प्रियकर वातोंको 
पहले सोचता है और कल्याणकर वातोंको पीछे, क्योंकि प्रियकर बातोंमें 
चित्ताकपंकता और रागोतादक शक्ति अधिक रहती है, इसलिए आपाततः 
( प्रथम दशनमात्रमें ) उसका असर जल्दी होता है और कत्याणकर वातोंकी 
जोर अत्यन्त विचार करने और निविकार चित्त होनेपर ही भवृत्ति होती है। 
प्रियकर बातोंका स्रोत अविदयासे ही चलता है. और श्रेयस्कर बातोंक्रा ल्लोत विद्यासे 
चलता है, इसलिए अविदया और अविदाप्रपथ्वका स्थान प्रथम और अयत्न- 
सिद्ध है और विद्या तथा विद्याप्रपच्यका स्थान पश्चात्तन तथा यत्तसाध्य है | 
. इसमें लौकिक दृष्टान्त हम इस प्रकार दे सकते हैं. कि जितने थे राजा, महा- 
राज अथवा धनी महाजन होते हैं, उनका सन्तानव्ग अवश्य दो सियोंसे 
संवर्धित होता है. याने एक स्री जो कि उनकी धर्मपली होती है, वह सन्तानको 
जन्म देकर कृतक्ृत्य दो जाती है । दूसरी जो धात्री याने उपम्ाता होती है, चह्‌ 
वालकोंका दूध पिछाना, खिलाना, वेप, भाषा, भूषण आदिसि संवर्धन पोषण 
ओर रखन करती रहती है। इसका स्वाभाविक परिणाप्र यह होता है कि बालक 
प्रत्यन्ष जन्मदात्री सातासें उतनी आत्मीयता नहीं रखता, जितनी कि उपमातामें 
और उपमाता हीको अपना सर्वेस्त समझता है, क्योंकि सम्तानका लालन- 
पालन सव॒ उसी उपमाताके अधीन रहता है । ठीक उसी प्रकार परमेश्वरकी 
निजशक्ति जो माया है, वह इस जगतको जन्म देकर ऋृतकृत्य होकर अपने 
स्तामीमाननके भोगसम्पादनमें तत्पर हो जाती है और अपनी सनन्‍्तान जो जीव- 
वग है, उसको घात्रीस्थानीय अविद्याके अधीन करके उसीपर जीववर्गके लालस- 
पालन आदिका भार सौंप देती है, इसलिए जीववर्ग अवियाकों निःशह्रभावसे 
जितनी आत्मीय सममता है, विद्यारूप मायाको, जो कि वास्तवमें जन्मदात्री है, 
उतनी आत्मीय नहीं सममता, इसलिए अविययामें उपमातृत्वका ज्ञात कराता याते 
तास्तवसे वह हमारी जन्मदान्नी और कल्याणकारिणी नहीं है, ऐसा सममाना और 
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भोयामें जन्मदान्नील और श्रेयस्कर्त्रीत्व का ज्ञान कराना, यह अत्यन्त यत्नसाध्य है 
ओर आवश्यक भी है । 


इसलिए--- 


भायां तु पक्ृतिं विद्यान्मायिन॑ तु महेशरम्‌ ।' 
भयाजध्यक्तेण श्रकृतिः सूथते स चराचरम्‌ | 
अकृतः क्रियमाणानि गुणेः कम्रोणि सर्वशः।! 
इत्यादि प्रमाणोंके सनन द्वारा भगवती सहामराया सर्वविद्यामूलभूता ही जगतको 
साज्ञात्‌ जननी है, यह ज्ञात होता है। तथा ऐसी कतुम्‌, अक्तुम्‌, अन्यथाकतु 
समथ स्वेश्रयंशालिनी भाताके उद्रसे उत्पन्न होनेयाढे जीवरूपी सन्तानकों ऐम्रयके 
लिए अन्यत्र खोज करनेकी आवश्यकता नहीं है। भगवरदुरूप परम पिताके ऐश्वर्यपर 
उसका जन्मसिद्ध अ्रधिकार है इत्यादि निम्वित ज्ञान--यत्वसे, तपोवल्लसे तथा यम, 
नियमादिसे चित्तको निर्विकार करनेसे--श्राप्त होता है, अतः विद्या और अविद्या 
दोनोंकी मयादाकों पहचानना अत्यावश्यक सिद्ध हुआ | 
अस्तु यहाँ तक विद्या और अविद्याके ज्ञानकी आवश्यकता दिखलाई । अंब 
अविद्याके स्वरूपका थोड़ासा परिचय करावेंगे। यद्यपि वास्तवमें अविद्याका कोई 
नाम ही नहीं है, उसकी उतत्ति नहों है और उसकी कोई खतन्‍त्र कारणसामग्री 
नहीं है एवं इशसृष्टिमं उसका कोई इईक्तण याने निर्माणका संकरप भी नहीं है, 
तथापि अविद्या और उसके अ्रपश्वका वेद, शास्त्र आदिसें डिख्डिम घोष किया 
जाता हैं, इसलिए उसका परिचय कराना एक आश्यय है याने मजेदार कारी* 
. गरी है । उसको क्रमशः देषिए--- 
पहले उसका कोई नाम नहीं हैं, यह जो कहा, उसका मतलब यह है कि विद्या 
शब्दके पीछे एक नम! याने निपेधार्थक या अस्पार्थक 'अ! शहद छगा देनेसे ही 
हम अविद्याका उल्लेख कर सकते हैं, दूसरा कोई उपाय नहीं है। अतः शब्दमयोदासे 
यह निप्कप निकछा कि अपूृर्ण विद्या या अल्प विद्या, संदिग्ध विद्या अथवा विपरीत 
विदा को द्वी हम भविदया कहते हैं, अर्थात्‌ विद्यामें ही न्यूनता, सन्देह या वेपरीत्य 
होनेसे उसको अविद्या कहते हैं, अतः विद्याके वाचकशब्दसे ही अविया कही 
जाती है । अभविद्याका खास कोई नाम नहों है, यह सिद्ध हुआ । 
दूसरी बाव उसकी उत्यत्ति नहीं है, यह जो कहा, उसका तालयय यह है कि 
विद्या ऐसी नित्य चीज है, जिसको शास्त्रकारोंने नित्य संवित्‌', 'अखएड ज्ञान 
इत्यादि शब्दोंसे कद्दा है, उस विद्यामें कररादोपसे और रजोगुण, तमोंगुणके सह- 
कारस थोड़ा भी मोह याने आवरण पड़नेसे तत्‌-तत्‌ अंश अभान अथवा अनिश्चित 
भात या. विपरीत निश्चित भान झत्यादिं ,वाश्कालिक दोप या विकार उसन्न हों जाते 
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हैं, वे ही विकार विद्यामें विशेषशीभूत होते हैं. और इस प्रकार अभान, संदिन्धर 
भान इत्यादि विशेषणविशिष्ट अवान्तर विद्याके रूपको जब नित्य संवित दिखलाती 
है, तब हम उसको अविया कहते हैं | अब सोचिए कि वास्तवसें जो सन्देह, बेपरी- 
त्यादि विकार हैं, वे भी विशेषणीभूत होकर जिस नित्य भासमान विद्याक्रे 
बल़से भासते हैं, कभी वे अभासमान नहीं रह सकते, ऐसे नित्य विद्यारुप दीपके 
प्रकाशमान रहते हुए अविद्यारूप अन्धकारकी उत्पत्ति होगी, यह काशंत्रयमें क्‍या 
कभी हो सकता है १ विद्वान ही इस बातका अनुभव कर सकते हैं ९ 

तीसरी बात जो कि उसकी कोई स्तन्त्र कारणसामग्री नहीं है, ऐसा वहा * 
उसका मतलब यह है कि विद्याद्तत्ति जिस सामग्रीसे होती है, उससे प्रथकू 
अवियाकी कोई साममी नहीं है। जैसे आत्मा (बुद्धि ) मनसे संयुक्त होंता है, 
सन इन्द्रियले और इन्द्रिय विषयसे संनिक्षष्ट होता है, तब घट, पढ आदि विपयोंका 
निश्चय ज्ञान होता है, इसलिए शास्ज्रकारोंने प्रत्येक क्रियासिद्धिमें 'जानाति, 
इच्छति, यतते ये तीनों बातें आवश्यकरूपस कारणसामग्रीमें अन्तभक्त होती 
हैं, यह कहा है। उनमें 'जानाति' यह अंश बुद्धिरुप करणके अधीन है, 'इच्छति 
यह अंश मनोरूपकरणके अधोन है और “यतते' यह अंश ज्ञानेन्द्रिके अधीन 
है। अन्तमें कमन्द्रियसे चेष्ठा होकर कार्यसिद्धि होती है। अब यहाँपर बुद्धि, मन; 
ज्ञनेन्द्रिय और कसन्द्रिय सब करण होनेसे तत्तत्करणोंके अवान्तर व्यापारसें 
तमोगुणके कारण असावधानी होनेपर न्यूनता या विपरीतता हो सकती है, उसका 
परिणाम यह होता है. कि अन्तिम फलस्थानीय ज्ञान या कोई भी क्रिया अभी2« 
रूपको प्राप्त न होकर अनिष्टरूपको धारण कर लेती है और फल्नमें वेपरीत्य हो 
जाता है। एवं च वही कारण सामग्री होनेपर भी असावधानीसे योजनामें भेद्‌ 
होनेमात्रसे फ्नमें अत्यन्त अन्तर पड़ जाता है, उसीको हम अविद्या और अरविद्या- 
प्रपच्च॒ कहते हैं, अतः अविद्याक्ी स्तन्त्र कोई कारणसामग्री नहीं है, किम्तु 
ज्ञान, संकरप या यत्नमें 'वेपरीत्यमात्से विद्या ही अविदा बनती है, यह 
धात सिद्ध हुई । 

इसी प्रकार इंशसृष्टिमं अविद्याके लिए कोई ईक्षण नहीं, यह जो चतुर्थ 
बात कही, उसका भी तालये यह है कि, सर्वोत्कष्ट और निर्मल सत्ततगुण उपाधि 
होनेसे भगवानूमें तमोगुण प्रयुक्त आवरण और तत्युक्त असावधानता--इन दोनोंका 
जब सदधा सम्भव ही नहीं है, तब वहाँ अविद्याका संस्कार ही कहाँसे 
होगा ( संस्कार ही जब नहों है, तब 'धाता यथापूरवमकृस्पयत' इस न्यायसे ईक्षण 
भी अविद्याका कहाँसे होगा, इसलिए यह अविदया वास्तवमें अनाम, अरूप 
अतएब तुच्छ है । वास्तवमें विद्या ही में तमोगुणके कारण मेढिनता भा जानेसे 
विद्या ही अविया कहलाती है। इसीलिए बिया और अविद्या-इन दोकोंके मूलमें एक 
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हीनेपर भी परिणाममें बड़ा भेद है, तथा अन्‍्तर्मुंख्ता और बहिसुंजता रुपसे 
दोनोंका रास्ता भी अलग है, संसार और अपवर्ग रूपसे दोनोंका फल भी 
मिन्न है, तथापि श्रीमदाचायेजीके कथनानुसार पूर्वोक्त रीतिसे बर्णोश्रमपर्ममें 
तथा यज्ञयागादिमें किसी अंशमें अवियाका अंगीकार अपरिहाय है, जैसे क्नि 
. धात्रीमें ( उपम्ातामें ) मातृत्व होनेपर भी पोषणके लिए मातृत्वका आरोप अवश्य 
फरना ही पडता है, अस्तु अतः दोनोंको जानना अत्यावश्यक है । 
विद्याका स्वरूप 
मायां तु अक्ृतिं विद्धि मायिन्त तु महेशवरम । 

इत्यादि रूपसे भगवान्‌ सहेश्वरकी जो नित्यशक्तिरूप माया है, जो कि नित्य 
भासमान होनेसे नित्य संवित्‌ कही जाती है, उसोके रजोगुणके क्षोभसे सारा 
संसार वन जाता है, तथा तमोगुणके क्षोभसे कतिपय संसारक! लय हो जाता है 
वही 'कठुमकतुमन्यथाकर्तु समथो' ऐसी भगवच्छक्ति विद्यापद्वाच्य है, 
जो पुराणोमें बे ह 

भ्रह्यविया महामाया महामेधा महास्वृतिः | 
महामोहा च भवती महादेवी महासुरी ॥' मा? पु० 

इत्यादिखुपसे वर्णित है । वह महाविद्या होनेके कारण नित्य भासमान है, महां- 
माया होनेसे कतुमकतुमन्यथांकतु समय है, महामेधा कहनेसे सवेविध अनन्त संस्कारोंकी 
खनिभूत है; महास्मृति होनेसे तततत्संस्कौर द्वारा सवेविध ईक्षण कर सकती है और 
महामोहा कहनेसे उसके ऐश्वर्यमें भूलनेसे असावधानी उत्पन्न करनेकी उसमें शक्ति 
दिखलाई । इस प्रकार यह क्रीडापरायण तथा भयकी भी दिखलानेवाली होनेसे. यही 
विद्या श्रविद्या भी हो तकती दै। विद्याका भविद्यारुपमें परिणाम द्ोनेके लिए 
मोह ही हार है, अतः मोहसे सावधान रहनेके छिए अविद्याके सब अधिष्ठानोंको 
( थाने मन, चुद्धि आदि करणोंको ) परिशुद्ध करना चाहिये, नहीं तो यह किसीको , 
छोड़ेगी नहीं, जैसा कि पुराणमें कहा है-- 


श 


तया लमेप वैश्यश्व तग्रैवाउन्ये विवेकिन । 
किक किम. + बे ० पी ० ५ 
मोहन्ते, मोहिताशव मोहसेप्यन्ति चापरे ॥ मांके० पुं० 


मधिता मदगतप्राणा वोधयन्तः परस्परम्‌ । 
कीतयन्तश्व मां नित्य॑ तुष्यन्ति च रमन्ति च॥ १ | 
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पूर्व लेखमें चृश्य-प्रपच्चका मिथ्यात्व चतलाया गया है । उसी विपयका इस लेख 
द्वारा विशेषरपसे प्रतिपादन किया जाता है। भगवान्‌ रृष्णहेपायन व्यासजी 
अथातो अह्मजिज्ञासा' इस शाख्रारम्भके समर्थक सूत्र द्वारा अद्मसाक्षाक्तारसे 
संसारनिधृत्तिपूवक परमानन्द्स्वरूपस्थितिलक्षण मोजप्राप्तिहप फलको सूचित 
करते हैं। इससे चन्ध ज्ञाननिवत्य है यह बात स्पष्ट होती है और सत्य वत्तुकी 
कदापि ज्ञानसे निधृत्ति नहीं हो सकती है; आरोपित की ही ज्ञानसे निश्नत्ति होती है । 
एतावता यह सिद्ध हुआ कि कठेत्व, भोक्तव आदि संसार कर्पित है। इस सूत्रमें 
स्पष्ट शब्दोंसे इस वातका उल्लेख न होनेपर भी उक्त रोतिसे यह सूचित अवश्य 
होता है। 'सूत्र॑ वहारथसूचनात! इस निरुक्तिके अनुसार सूत्रमें संत्तेपसे 
सूचनारुपसे ही पदार्थ कहे जाते हैं। यही अथे श्रीमद्भागवृत्तमें-- 
तस्मादिद जगद्शेपमसत्स्वरूपं ह 
स्वप्नाभमस्तथिपणं पुरुदु.खट्ुःखम । 
त्व॒य्येव .नित्यसुखबोधतनावनन्ते 
मायात उद्यदपि यत्सद्वाधवभाति ॥ 
(एके ६०, अ० ६४ /छो० २९ ) 
इस जोक द्वारा श्रीव्यासजीने विशद्रूपसे इसका प्रतिपाइन किया है। ऐसे 
अनेक शोक श्रीमद्भागवर्तें और विष्णुपुराण आदिम है, जो कि जगनके मिथ्यात्त 
ओर अहितीय तद्नतत्वके प्रतिपादक हैं । 
भेदवादी वैषणवमतके आचायंगण और श्रीमद्भांगवतकों 'समाधिभाषा व्यासस्य 
भगवान्‌ व्यासकी समाधि भाषा साननेवाले पुष्टिमार्गीय आचार्य भी श्रीमद्भागवतके 
इन स्पष्टाथंक पद्मोंकी उपेक्षा करते हैं, यह एक बढ़ा खेदका विपय है, शत्तु | 
अब यतीन्‍्द्र भ्रीमधुस्‌दन सरस्वतीजीने अध्ेतसिद्धिमें भ्रपश्नमिध्यात्षका जो 
प्रेतिपादन किया है उसका कुछ दिग्दशन कराते हैं-+ | 
उन्होंने (बिसत॑ मिथ्या, दृश्यत्वात्‌, जडल्वातू, परिच्छिनल्वात्‌ , शुक्तिहप्यवतत' 
इस अलुसानप्रयोग द्वारा दृश्यलल, जड़त्व और परिच्छिन्नतरूप हेतुसे प्रपथ्वमें 
मिथ्यात्व सिद्ध किया है। यहाँ मिथ्याशव्द, 'मिथ्या शब्दोंड्निवेचनीयतावचनः” 
इस पश्चपादिकाके वचनके अलुसार त्रिकालावाध्यसे विलक्षण होकर क्रिसी भी 
अधिकरणमें सत्तवेन प्रतीयस्नानरुप ( विद्यमानतारूपसे प्रतीतयम्तान) अर्थमें 
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है। यदि वह परमार्थ सत्‌ माना जाय, तो उसका कभी वाध न होना चाहिये। शशशज्ञ 
आदि के समान अत्यन्त तुच्छ--अलीक--माननेपर उसकी प्रतीति द्वी न होनी 
धाहिये। प्रपश्व तो प्रह्मसाक्षात्कार होनेपर बाधित हो जाता है और प्रतीत भी 
होता है, इसलिए उपयुक्त अथ ही उपपन्न है अथोत्‌ परमार्थ सत भी नहीं और अत्यन्त 
तुच्छ भी नहीं, यही मिथ्याशब्दका अथे है। अद्वेतसिद्धिमें व्युत्पत्तिवैशयके 
लिए मिध्याखका पाँच प्रकारसे निवेचन किया है। फलिताथ सबका एक ही है। 
मिभ्यालकों भी उक्त अनुमानसे सिथ्या ही कहना होगा तब प्रपथ्च सप््य भी हो 
जायगा ऐसी शक्ढ्ा नहीं करनी चाहिये। क्योंकि मिथ्यात्वके मिथ्याल होनेपर भी 
प्रपथ्वका सत्यल्न नहीं बनता है। जिस स्थलमें मिथ्यात्वावच्छेदक धर्म उभयवृत्ति 
न हो उसी स्थलमें . विरुद्ध दो धर्मोंसि एकका मिथ्याल् होनेपर दूसरेका सत्यत्व 
सिद्ध होता है। जैसे “शुक्तो रजत॑ नास्ति” सीपमें चाँदी नहीं है; यहाँ निषेध्यता- 
बच्छेदक धरम रजतस्व है तहिरुद्ध घ्म रजतलवाभावका निपेष करनेमें निषेध्यता- 
वच्छेक रजतत्वाभावत्व है। इस तरह भिन्न-भिन्न धर्म निपेध्यतावच्छेदक हैं। 
इसलिए रजतत्वका निषेध करनेसे वहाँ रजतलाभाव सत्य होता है | प्रकृतमें तो 
दश्यप्त रूप एक ही धर्म प्रपच्चमें और मिध्यात्वमें निषेष्यतावच्छेद है। इसलिए 
मिध्यात्वका मिथ्यात्र दोनेपर भी प्रपश्चका सत्यत्व सिद्ध नहीं होता । 

ज्ञानके साथ ज्ञेयके किसी भी सम्बन्धका निरूपण नहीं हो सकता है, इससे 
दृश्यका मिथ्यात्त सिद्ध द्योता है। ज्ञानका :ज्लेयके साथ संयोग नहों कह सकते हैं, 
क्योंकि द्रव्योंका ही परस्पर संयोग होता है। झञानमें समवायिकारणत्व या गुण* 
क्रियाश्रयत्वरूप द्रव्यलक्षण नहीं है, अतः ज्ञानको द्रव्यरूप नहीं कह सकते 
हैं। यदि कर्थ॑चित ज्ञानस्वरूप आत्मा द्रव्य साना जाय, तो वतंमानकाढमें 
भूत-भविष्यत्‌ पदार्थोोके साथ संयोग न होनेसे ऐसे विपयोंके ज्ञानकी, जो 
प्रसिद्ध है, अनुपपत्ति होगी। समवायसम्बन्धका अह्यसूनत्र आदि भ्रम्थोमें 
खण्डन किया गया है। तुप्यतु दुर्जनन्यायेन समवायके अभ्युपगममें भी ज्ञान और 
विपयका सम्बन्ध सम्रवाय सर्वेथा अलुपपत्न है। तन्तुओंमें पटकी तरह बिषयोंमें 
ज्ञान समवायसे नहीं रहता है, यह-वात निविवाद है। हृगू-ह॒इयका सम्बन्ध विषय- 
विषयिभाव है ऐसा भी कहना उचित नहीं है, क्‍्योंकि-सम्बन्ध द्विप्ठ ही होता 
है जैसा कि संयोग । विपयत्व विषयोंमें ही रहता है. और विषयित्व ज्ञानमें ही 
रहनेवाला घम है। इसलिए भ्रत्येक्में रहनेवाले पथक्‌-पथक्‌ धर्मोकी सम्बन्धरूप कहना 
उचित नहीं है । और विपयिशव्दका अर्थ विपयोध््यास्तीति विषयः” इस व्युतत्तिसे 
विपयसस्बन्धी होता है। विषयका ज्ञानके साथ सम्बन्ध सिद्ध होनेके पूवे विष- 
यित्व ही असिद्ध है। अतः विपय-विषयिभाव वाड़मात्र है। विपयत्व भी किंस्व- 
रूप है ? ज्ञानजन्यफ्राधारत्वम्‌ अथोतू ज्ञानसे बलन्न होनेवाले फलुका आधारपना है, 
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अथवा ज्ञानजन्यहानादिवुद्धिगोचरलम, अथीत्‌ त्ानसे जन्य जो हानोपादान बुद्धि 
तदविषयत्व है इत्यादि निर्वेचन। प्राकश्यापरपयोग ज्ञानता नामक फलके नेयायिकादि 
संमत न होने और अतीतादि विपयमें उसका सम्भव न द्वोनेस, तथा दवानोपादान 
नादि बुद्धिका आकाशादिमें अभाव होनेसे--अयुक्त हें । एवं अन्य निर्वेचनोंका भी 
श्रीमधुसूदनसरस्वतीजीने विस्टृतरूपसे खण्डन किया हैं। अतः विषयल टुन्ि- 
रूप है। परिशेपात ज्ञान और झ्ञोयका आध्यासिक सम्बन्ध दी मानना रचित है. और 
आध्यासिक सम्बन्धमें एक सम्बन्धीका मिथ्यात्त अवश्य स्वीकार करना पड़ता है । 
उसमें घट, पट आदि दृश्य विषय, परप्रकाश्य होनेसे, दोषधछसे ममदेशस्थ सूये- 
किरणोंमं मृगठप्णा जलके तुल्य मिथ्या ही प्रतीत होते हैं। जैसे मगढप्णा जलक। 
अभावज्ञानरुप बाघ उत्तरकालमें होता है बेसे ही दृश्य प्रपभ्यक्ा भी अधिष्टानभूत 
ब्रह्मतत्त्वके साक्षात्कारसे वाघ होता है और “नेह नानापस्ति किथ्यन इत्यादि श्रति 
रूप शब्दप्रमाणसे भी दृश्यका बाघ होता है। श्रतः दृश्यवर्ग मिथ्या है। आत्मा 
स्वयंप्रकाश है। उप्तका किसीसे बाघ नहीं हो सकता है । अतः परमाथ सत्य है 
यही निर्णय समुचित है।जो वादी जाप्माके तुल्य दृश्य प्रपध्वकी भी वास्तविक 
सत्ता सिद्ध करनेका प्रयत्न करते हैं. और आत्मामें अनेक दृश्य गुर्णोकी कत्पना 
करते हैं उनकी बुद्धि प्राकृत है | वे लोग प्रकृतिसे परतत्वको प्रकृतिकी सोमामें छानेका 
यत्न करते हैं | उत्तका वह यत्न स्वेथा निष्फछ है । 

प्रत्यक्षादि प्रम्ाणोंसे घट: सन्‌, पट: सन्‌ घंटों भाति, पटो भाति' घट: प्रियः 
पट: प्रिय:, ऐसी जो प्रतीति होती है वह सब्निदानन्दात्मक अग्मफे साथ ऐक्या- 
ध्याससे ही होती है । घढ इत्याकारक नाम और कम्बुमीवादिमत्व आकार अविद्या- 
परिणाम नामरूपके सम्बन्धसे ही व्यवद्गत होते हैं । यहो सिद्धान्त-- 


अत्ति भाति ग्रिय॑ रूप॑ नाम चेत्यंशपभ्यकम्‌ । 
आय॑ त्रय॑ अह्यरूप जगद्रप ततो दृयम्‌॥ 


इस अभियुक्त वचनमें स्पष्ट किया है | 


( क्रमशः ) 


0 बा 


मानव-जीवनका दक्ष्य 


( लेखक--पं० प्रीकृष्णद्त गरद्वाज एमू० ए०, आनाश्य, शास्त्री, वेदास्त- 
विद्या, साहव्यालक्षार ) 


, अदान्साक्षाकार समस्त कर्म एवं स्वेविध उपासनाका लक्ष्य है। एवं अद्दा- 
त्मेक्य ही जीवनका चरम ध्येय है। जबतक यह अनुभूत नहीं होता, तवतक 
जीव आत्यन्तिक सुख और शान्तिका अनुभव नहीं कर सकता। अद्यात्मैक्यानुभव 
ही लोकमें स्थायी आनन्दकी प्राप्ति है तथा जीवके क्रमिक विकासका अन्त 
इसी दशामें है । 

जबतक जीवको यह विश्वास है कि 'में शरीर हूँ” तबतक वह ठुःखके गम्भीर 
पारावारके पार नहीं जा सकता । परन्तु जब चह इस तत्त्वका निदिध्यासन कर 
लेता है कि में ही सवोत्मा हैँ, तव वह आननन्‍्दमें स्थितिका ल्ञाभ करता है । 

जीवनमें कम और उपासनाका जो महत्त्व है, वह शास्त्रवेत्ताओंसे तिरोहित 
नहीं है, किन्तु यह महत्त्व आपेक्षिक अवश्य है। महत्वकी काछा-प्राप्ति कर्म और 
उपासनामे न होकर विशुद्ध श्रात्म-श्षाममें ही है। ज्ञानकी अवस्था प्राप्य पदार्थ है, 
फिन्तु कम और उपासना उसकी आरत्तिमें उपायभूत हैं । 

भगवान शद्वुराचायजी वैदिक कर्मकाएडके पुनरुब्जीवक तथा एउपासमामार्गके 
पुन/संस्थापक थे। उनका अपना जीवन विविध सत्कर्म और भक्तिके भव्य 
भावोंसि सदैव पूर्ण रहा । उन्होंने अपने उपनिषदादि सदूभन्थोंके भाष्यमें कहीं भी 
इन दोनों का ( कम और उपासनाका ) तिरस्कार नहीं किया, प्रद्युत अधिकारि- 
भेदके अनुसार सदैव यथास्थान उतका सण्डन ही क्रिया। वे वरणोश्रमधर्मके कभी 
प्रतिकूल नहीं रहे | त्रक्षसूत्रफे अपशुद्राधिकरणपर उनके भाष्यका 

वेदपृवकस्तु नास््यधिकारः शद्गाणामिति स्थितम्‌' । 
यह अन्तिम वाक्य भाष्यपाठियोंके कर्-झुदरमें गुलजित रहता है। मूत्तिपूजाके वे 
समर्थक थे ही, जैसा कि वेदान्तके प्रथम अध्यायक्रे द्वितीय चरणके सप्तम सूतरपर 
किये गये व्याख्यानके अन्तर्गत एक वाक्य-- 
थिथा शालमामे हरिः' 
“-से बिदित होता है। इसी प्रकार १२।१४ वें सूत्रके भाष्यमें भी लिखा है कि 
शालम्राम शव विष्णोः' | 
ऐसे वाक्य उसके उपासना-विपयक सिद्धान्तके प्रतिनिधिस्वरूप हैं । 
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यह सब कुछ होते हुए भी आचाये श्रीशह्वरजीका मत पारमाथिक अवस्थामें 
उपासनापरक नहीं है। वे कर्म और उपासनाकों व्यावद्वारिक सचाक्री घात कहते हैं । 
मानाविध यज्ञोंके अनुछ्ानसे जिस भाति स्वगोदि लोककी प्राप्ति हो सकती हं, उसी 
भौति, थे कहते हें संगुणोपासना द्वारा भी जीवकी एक विशेष उन्नति हो 
सकती है । यहाँतक कि वह इश्वर-सायुज्यका भी छठाभ कर सकता है, किन्तु मिस 
प्रकार स्वगंलोककी अवाप्ति अविद्याचक्रके अन्तगंत ही है, उसी प्रकार इृश्वर-सायुज्यका 
लाभ भी अवियाके अन्तर्गत ही है। आचायचरणमे बरहासूत्र (2४४१७) के भाध्यमें 
असन्दिग्ध वचनोंमें लिखा है कि सगुणविद्याविषाकावध्थानं॑ लेतत, स्वगोदिवद- 
पस्थान्तरम्‌ यत्रेत्तदेश्वथ्य मुपवण्यते' । 

सगुणके उपासक कितमे ही उन्नत क्यों न हो जाय, वे निर्विशेष दशाका लाभ 
करनेसे पूर्न अवश्यमेव अविद्यामत्त हैं। जब श्रद्मका सगुण रूप अविय्याप्रयुक्त है, 
तब उस रूपकी उपासनाके अनुरागी अविद्यासे परेकी स्थितिर्मं प्रतिष्ठित नहीं दो 
सकते । पूज्य आचाय्यके शब्दोंमें इस वादकों देखिये, जिसका कि उन्होंने तरक्नसृत् 
(४४१९ ) भाष्यमें उल्लेख किया है : 

नच तत्नित्विकारं रुपमितरालम्धनाः प्राुवन्तीति शक्यं वक्तमतत्कतुत्वा- 
तेपाम्‌ । अतग्य द्विरुपे परमेश्वरे यथेव निगुण रूपमनवाप्य सगुण एवाध्वतिप्ठन्ते 

सगुणरूप अविद्यासे प्रयुक्त है, इसमें श्रीशप्राचाय्यजीके ही वाक्य कितने 
स्पष्ट हैं, उन्हें देखिये-- 

यत्राउवि्याकृतनामरूपादिविशेषत्र तिपेधादस्थू लादिशन्दत्ग्मोपदिश्यते. तत्परम्‌ , 
तदेव यत्र नामरूपादिविशेषेण केनचिदू विशिष्टमुपासनायोपदिश्यते तदपरम्‌ अपर 
श्रद् शब्दान्तरमें सगुण ब्रह्म किया ईश्वर कहा जाता है। उक्त वचन अहासृत्र 
(४२१४ ) के भाष्यसे उद्धृत हैं, जहाँ आगे यह भी घतलाया गया है कि सगुणो- 
पासककी भविद्या निवृत्त नहीं हुई है-- 

तस्य चा5्परत्रह्मोपासनस्य सन्निधो श्रयमाणं॑ स यदि पिहलोककामो भवतीत्यादि 
जगदंश्वयलक्षर्ण संसारगोचरमेव फलं भवति, अनिवत्तितत्वादवियाया 


यहाँवर में समभता हूँ, यह चचा अ्रप्रासद्धिक नहों होंगी कि अवाचीन 
चेदान्तअन्धोंमें जिस प्रकार माया और श्रविद्यामें अन्तर सानफर उनको क्रमशः 
इधर और जीवकी उपाधि साना गया है, उस प्रकार शाहरभाष्यमें अन्तर 
नहीं रकजा गया है। वहाँ दोनों शब्द एक दूसरेके स्थानपर प्रयुक्त हुए हैं। 

सगुणोपासना अपने प्रभावले जीवको ऋद्धलोकमें ले जा सकती 


है, किन्तु मोज्ष-आप्ति तो उसे तभी होगी, जब कि वह तहोकाध्यक्ष देवके साथ 
सम्यादशनसे निरस्तनिखिलप्रपच्च हो जायगा। इस विपयमें (४। ४ । २२) में 
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पहासूत्रपर भाष्य द्रष्टच्य है। जहाँ कहा गया है. कि 'सम्पर्दशनविध्वस्ततमसां 
तु नित्यसिद्धनिवोणपरायणानां. सिद्धेवाउनावृत्तिः | तदाश्रयणेनेव हि. सगुणशरणाना- 
मप्यनावृत्तिसिद्धिःः सगुणोपासनासे छ्घ ऐश्वर्यंका अन्त होनेपर भी अद्यलोकमें 
ज्ञान-प्राप्ति होनेके कारण सगुणोपासकोंकी अनावृत्तिमें यही रहस्य है । 

अन्तवस्तेषपि. त्वेश्वयस्थ यथाउनावृत्तिस्तथा वशित॑ कारयोत्यये तद्ध्यक्षेण 
सहातः परमित्यन्र ।' 

भक्तिका--उपासनाका--साम्राज्य सविशेप ही है। वहाँपर ध्याता, ध्यान और 
ध्येयकी विशेषता बनी रहती है। अतएथ बह द्वेतकोटिकी व्यावहारिक सत्ताके 
ही अन्तर्गत है। यह स्थिति प्ररमपद नहीं है। “न तु॒तदू ट्वितीयमस्ति 
ततोथन्यदू विभक्त'॑ यद्‌ विजानीयात! (बृ० ४७। ३। ३० ) 'सलत्रित्न एको द्रष्टा 
द्वेतों भवति' (द्वृ० ४। ३। ३२ ) 'तत्केन क॑ विजानीयात्‌” (ब्ृ० ४ | ५ । १५) 
शस्यादि मन्त्रोंसे प्रतिपादित, विशेष-विज्ञान-शुग्य, अनिरवेचनीय किन्तु स्वानुभूस्येफमा् 
सत्ता ही पारमायिक है, जिसे पानेके लिए कर्म और उपासना दो परमोत्तम 
साधन हैं । पारमार्थिक सत्ता ही श्रीविष्णुका परम पद्‌ है और व्यावहारिक सत्ता 
अधस पद है। परम-पद ही फेवल्य, अपवर्ग आदि अनेक नामोंसे शास्त्रोंमें 
अमभिहित है । 

श्रुतिमें विशेष-संज्ञाके अभावके सम्वन्धमें कई-एक सन्‍्त्र उपलब्ध हैं। उसमें से 
कुछ मन्त्र तो सुपुप्तिसमयमें विशेषविज्ञानका निपेष करनेवाले हैं और कुछ 
फैबल्यके समयमें । श्रीशइ्टराचायजीने “स्ाप्ययसम्पत्योरन्यत्तरापेज्षमाविष्कृत॑ हि 
सृत्नपर भाष्य करते हुए स्पष्ट कहा है-- 

ज्वाप्पः--मुपुप्तम्‌ , सम्पत्तिः--कैवल्यमू , तयोरन्‍्यतरामवस्थामपेक्ष्यैतद्विशेष- 
संज्ञाभाववचनम्‌ । फचित््‌ सुपुप्तावस्थामपेक््योच्यते--कचित्‌ कैवल्यावस्थाम्‌ | 

यह कैवल्यापरपर््याय, विशेष-विज्ञान-शून्य, तिर्विशेय, मन-बाणीसे परे, 
अनिर्वंचनीय परमपद ही सानवम्मान्रके लिए शास्रनिर्दिष्ठ सर्वोच लक्ष्य है, 
जिसकी श्राप्तिके लिए निष्काम-कर्म-पूवंक उपासना प्रथम सोपान है और श्रवण, 
मनन तथा निदिध्यासनके अन्तर 'तत्त्ममसि' इत्यादि वाक्यजन्य भपरोज्ञानुभव 
अन्तिम सोपान है । 


“कक्षा 


शरद-ऋतु-रामराज्य 
( छेखक--पं० श्रीविजयानन्दजी त्रिपाटी साहित्यरअन ) 
श्रीगोस्वामी तुलसीदाघजीने रामराज्यकों शरद माना है, यथा-- 
रामराज सुख विनय बढ़ाई । विसद सुखद सोइ सरद सोह्दाई ॥ 

शरदमें दो मास होते हैं--एक आश्विन और दूसरा कार्तिक, इसी भौति राम- 
राज्यके भी दो विभाग है--एक राज्यामिपक और दूसरा राग्यका सुक्र, विनय और 
बड़ाई | आखिनके प्रथम पक्तमें, जिसे विहृपक्ष कहते हैं, लोग पितरोंकी अन्ञम्य ठृप्तिके 
हेतु आाद्ध करते हैं | यहाँ भी पिद्तप्तिदेतु बनवास-त्रत, जो श्रीरामचन्द्रने चौदहवर्षके 
लिए धारण किया था, सो पूरा हुआ, और उसके उपलब्ध्यम भक्तमौलिमणि भरत- 
लालजी तथा. प्रजावगने, जो ब्रत धारण किया था, उसकी भो पृण्णाहुति हुई। 
भगवाबने जठाथुसे कहा था कि 

'सीताहरण तात जनि कहेंड पिता सन जाय। 
जो में राप्र तो कुल सहित, कहूहिं दूसानन आय ॥/ 

उसकी भी सविधि पूर्ति हुई। दशाननने ज्ञाकर कहा महाराजकों बढ़ी तृप्ति 
हुई, स्वयम्‌ आये । 

तेहि अवसर दसरथ तहैँ भाये | पितहिं विलोकि नयन जल छाये। 

अनुज सहित प्रभु बन्दन कीन्हा । आ्रसिर्वाद पिता तब दीन्दा ॥ 

तात सकल तब पुन्य प्रभाऊ। जीत्यों अजय निसाचरराऊ॥ 

सुन्ति सुत-बचन प्रीति अति थाढी । नयन सल्रिल रोमावलि ठाड़ी ॥ 

रघुपति प्रथम प्रेम अन॒ुमाना |चिते पितहिं दीन्हेड दृढ़ ज्ञाना॥ ग 


पिताका परछोकसे आगमन हुआ और हर्पित होकर वे सुरधामको गये । पिल्पक्ष 
समाप्त हुआ | अब जगद्स्वाके आगमनकी अत्यन्त उत्कण्ठा है। अयोध्यामें धवला- 
गिरिक्ो ले जाते समय हलुमावजी द्वारा सीताहरणका समाचार आ चुका है। अतः 
जगदम्बासहित सरकारके छौटनेकी प्रतीक्षा हो रही है । हनुमावजीने विप्रवेष॑से 
भरतजीके समीप जाकर उन्हें समाचार दिया कि-- 
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जासु विरद सोचहु दिनराती | जपहु निरन्तर गुन गन पाती ॥ 

रघुकुल-तिलक सुजन-सुख-दाता | आवत कुसल देवनमुनित्राता ॥ 

पर भरतजी स्तव्ध रह गये । बुद्धिमतां वरिष्ठ हतुमानजीने सब लख लिया 
तुरन्त वोले--- 

रिपु रम जीति सुजस सुर गाबत । सीता अनुज सहित प्रभु आवत ॥ 

फिर क्या था ९ 

सुनत वचन विसरे सव दूपा । तृपावन्त जिमि पाइ पियूषा ॥ 

जगदम्बाके आनेका समाचार पाते ही भरतजी निहाल हो गये । समाचार 
नगरमें पहुँचा, धर घर बधाइयाँ वजने लगीं। भगवतीका सरकारके साथ आगमन 
हुआ, उस प्रेमानन्दके स्वागतका जैसा वर्णन कविने किया है, उसका आनन्द मूल- 
भन्धमें उस प्रसढ्के पढ़नेसे ही मिल सकता है | 


श्रव राज्यासिपेककी तैयारी हुई । 
सासुन सादर जानकिहि, मजन तुरत कराइ। 
दिव्य बसन वर भूपन, अँग-अंग रवे बनाई ॥ 
राम-चामदिसि सोभित, रमारूप गशुन-वानि | 
देखि मातु सब हरपी, जनम सुफल निम॒ जानि। 
सु षगेस तेहि अवसर, ब्रह्मा सुरूमुनिन्वन्द | 
चढ़ि विमान आये सत्र, सुर देखन सुखकन्द ॥ 


सरकारके साथ महामायाका अभिषेक हुआ । गोस्वामीजी भी कहते हैं-« 
नम दुन्दुभी बाजहिं विपुल गंधव किन्नर गावहों। 
नावहिं अपछराबुन्द परमानन्द सुर मुनि पावही ॥ 
भरतादि अनुज विभीषणांगद हलुमदादि समेत जे | 
गहे छत्र चामर व्यजन धनु/असि चमे सक्ति विराजते ॥ 
श्रीसहित दिनिकरवंस-भूपन कामवहुछवि सोहही। 
नव अंबुधर वरगात अंबर पीत सुर-मन मोहद्दी॥ 
बह सोभा समाज सुख, कहत न वने खगेस । 
बरने सारद सेप खुति सो रस जानि महेस ॥ 


३१० ध॑ष्यु ते 
इस भांति नवरात्रमं जगदस्वाके आगमन और विजयादशमीका उत्सव कह्दा 
गया है । तश्पश्वात्‌ रामराज्यके सुख, विनय और वड़ाई का बन है । 
पंक न रेलु सोह अस धरती | नीति-निपुन भृप के जस करनी ॥ 
जानि शरदऋतु खंजन आए। पाइ समय जल सुकृत सोद्दाए ॥ 
चले हरखि तजि नगर नृप, तापस वनिक भिपारि | 
जिमि हरिभगति पाई श्रम, तजहिं भास्तमी चारि ॥ 
सुखी मीन जे नीर अगाधा ।जिमि हरिसरन न एकौ बाघधा॥ 
देखि इंढु चकोर समुदाई। चितवर्दि जिमि दरिजन हरि पाई ॥ 
यहाँपर चन्द्रमाका वन करके शरद पूर्णिमा कद्दी | अब दीपावडो ( दिवाली ) 
आई । नगरमें कायापलट हो गया । सब मकानोमें तैयारियों होने लगी। दीपावलीस 


| + पिप 


तमाम शहर जगमगा उठा । श्रीगोत्वामीजी कहते हैं :-- 
जांतरुप-मनि-खचित शअटारी | नाना रंग रुचिर गच ढारी ॥ 
पुर चहुँ पास कोट अतिफुंदर | रचे केंगूरा रंग रंग घर॥ 
नवग्रह-निकर अनीक बनाई | जनु घरी अमरावति आई ॥ 
महि वहु र॑गरचित गच कांचा | जो विल्ञोकि मुनिवर मन माचा ॥ 
धवल धाम ऊपर नभ चुंवत ।कलस मनहेँ रवि ससिद्दुति निंदत ॥ 
घहु मनि रचित भरोखा भ्राजहिं । गृह-गृह प्रति मनिद्दीप विराजदिं ॥ 
मनिदीप राजहिं भवन श्राजहिं देहली विह्रम रची। 
पनिखंभि भीति विरंचि विरची कनक सत्ति मरकत खची ॥ 
इत्यादि कार्तिक-स्नान, तुलसीपूजन, राधा-दामोदरकी उपासना भी हो रही है। 
यंथी-+- 
पनिघट परम मनोहर नाना। तहाँ न पुरुष करहिं असनाना ॥ 
राजघाट सब ही विधि सुंदर । मजहिं तहाँ बरन चारिठ नर ॥| 
तीर तीर देवन्हके मंदिर | चहूँ दिसि तिनके उपवन सुंदर || 
तोर तीर तुलसिका सुद्दाई । बंद छंद बहु मुनिन्द लगाई ॥ 
. रमानाथ जहेँ राजा, सो पुर वरमि कि जाइ। 
अनिसादिक सुख संपदा, रही अवध सब छाइ | 
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जैंह तहँ नर रघुपति गुम गावहिं । बैठि प्रतपर इहै सिखावहिं || 
: जनकसुता समेत रघुवीरहिं। कस न भजहु भंजन भव-भीरहिं ॥ 


इस भाँति श्रीरामचरितमें रामराब्यकी समता शरदसे दी गई है । रामचरितकी 
समाप्ति रामराज्यसे मानी गई है, और वर्षकी समाप्ति शरदसे प्राचीन समयसे 
मानी गई है| वैदिक साहिस्यमें वर्षके स्थानमें शरत्‌ शब्दका ही प्रयोग होता है । 
सम्भवतः रामराज्यकों शरद्से उपमित करनेका यह भी एक कारण हो सकता है 


३४ शान्ति: | शान्ति! (| शान्ति! || 
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राजसिंहासनाधिरोहण 
प्रभु विकोकि मुनिमन अनुरागा। 
ह तुरत॒ दिव्य सिंहासन मांगा ॥ 
रविसम तेज वरनि नहिं जाई। 
बैठे राम द्विनन सिर नाई॥ 
जनकसुता-. समेत. रघुराई । 
पेखि प्रहर्५प मुनि समुदाई॥ 
वेदमनत्र तब ह्विजन उचररे | 
नभ सुर-मुनि जयजयति पुकारे॥ 
प्रथः तिलक वसिष्ठ भुनि कीन्हा । 
पुनि सब विप्रन आयसु दीन्‍्हा॥ 
सुत विछोकि हरंपी महतारी। 
वार - वार आरती. उतारी ॥ 
विप्रन दान विविध विधि दीन्हे | 
' याचक्त सकहझ अचायक कीन्हे॥ 
सिंहासन पर त्रिभुवत्न साई । 
देखि सुरन दुंदुभी वजाई॥ 
-- गोस्वामी तुलसीदासजी | 
विनय 
करहु हरि निज चरननको चेरो । 
अमत-श्रमत हास्यो बहुनोनिन अब तो करहु निवेरों ॥ 
करि तुम दया दियो नरतन जो भववारिधि कहूँ वेरो ॥ 
हों मूरव तेहि पछुसम खोयो भूछ अनुग्रह तेरो ॥ 
अपराधी हों क्षमायोग्य नहिं पे तुम निज दिसि हेरो ॥ 
अबकी ओर निभाय लेहु प्रभु भूलि दोष सब मेरो ॥ 
भवजलूनिधि वूड़त राखहु हरि भयो विलम्ब घनेरों ॥| 
दास हरी! पै हो सदय अब दयादृष्टि निज फेरो ॥ 
-+दवास हरि! 
> जज 2/09 9888 88/88/8888 8छ8/8॥88 88) 
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तितिक्षा 
( हेखक--यतिवर श्रीभोलेवावाजी महाराज ) 

अरे भाई मन ! मूढ मत बन, भेरी बात कान देकर सुन, पीछे सम्यक 
रीतिसे गुण, यह सब जो कुछ दिखाई दे रहा है, मरुभूमिके जलके समान 
मिथ्या है । जो दिखाई देता है, वह मिथ्या ही हुआ करता है, स्वमका उसमें 
इृष्टान्त है। जैसे दइय होनेसे सवम्रके पदार्थ असत्‌ होते हैं, वैसे ही दृश्य होनेसे 
जाग्रतके पदार्थ मी असत्‌ ही हैं । इनमें किंचित्‌ भी सार नहीं है, केढेके वृक्षके 
समान निस्सार हैँ । जब ये मिथ्या, काल्पनिक और निस्सार हैं, तब तू इनको देख 
कर क्यों लोभमें आ जाता है, क्यों इनको लेनेके लिए दौड़ता है एवं इनका छाम 
न होनेसे क्यों खिन्न होता है ! सर्वदा प्रसन्न रहा कर, स्वम्रमें भी खिन्न मत 
हो। जब ये मिथ्या ही हैं, तब इनकी प्राप्तिके लिए दौड़-धूष करनेते तेरा 
फ्या प्रयोजन सिद्ध होगा ! इनके न मिलनेसे तेरी हानि ही क्या है ! इनके 
पानेसे तेरा कोई छाम नहीं है । इनके न पानेसे तेरी गाँठमें से कुछ चढा भी 
नहीं जाता । ऐसी दश्ामें तेरा हर्ष करना और श्लोक करना व्यर्थ ही है। 
जब इन सब दृश्य पदार्थोका परमार्थरूपसे अस्तित्र ही नहीं है, तब फिर 
किसीको प्यार करना और किसीसे रार करना तेरी मूखता ही है। सूत न 
पौनी, फिर भी हट्टम लट्टा, यही कहावत तेरे विषयमें सार्थक होती है। मत 
किसीसे छड़ और मत किसीसे डर । झुखमें, दु/खम्म, शीतमें एवं उप्णमें सम 
रहा कर, यही भ्रेयका मार्ग है, भेय भी इसीसे प्रिद्ध होता है, इसीका नाम 
तितिक्षा है। यह तितिक्षा ही अ्रयकारिणी और भयहारिणी है। इसीका 
अवलम्बन कर, इसीकी शरणमें जा | निश्चय तेरा श्रेय होगा | 

भाई मंसाराम ! यह वात में तुझे प्रतिदिन, प्रतिषड़ी, प्रतिक्षण 
समझाता हैं, परन्तु तू समझता ही नहीं है। कुत्तेकी पूँछ बारह वर्ष दवाकर 
रखी, फिर मी ठेढ़ीकी-टेढ़ी ही निकली। यही तेरा हल है। समझोते 
समझते मैं थक गया, पर तू टससे-मस नहीं हुआ। चार दहाई चाढीसका 
हो गया, फिर भी अमी तू पाँच वर्षका ही वना हुआ है । पाँच वर्षके बच्चेमें काम 
नहीं रहता, पर तुझमें इतना काम है कि जिसका न तो ओर है और न छोर । 
केवल काम ही हो, सो नहीं है, ठुझमें कामके अतिरिक्त अनेक दोष हैं | कहता 
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कुछ है और करता कुछ है। कहता है अपनेको योगी, पर है परले सिरेका भोगी 
इसीसे स्वेदा रहता है. रोगी | कहता है अपनेको आत्माराम, परन्तु है विपयाराम 
- अथवा अनात्माराम । तू अपनेको प्रसिद्ध करता है मम॒क्षु, पर है पूरा वुभक्ष । कहता 
है में विधेधरका भजन . करता हूँ, पर करता है विश्वका ही भज़न, विश्वश्वरको 
'महीं भजता | जब तू अमीर हो जाता है, तब ईश्वरकों भूल जाता है, अपनेको ही 
'इश्वर मानने छगता है। जब गरीब हो जाता है, तब दीन दुःखी होकर भगवदूविमुख, 
नामके दानी, महामानी, ऐश्रयमद्में चूर, आकृतिके देव और भीतर कुम्मकर्णके 
समान क्र दैत्योंके सन्‍्मुख जाता है। सुखमें फूल जाता है, दुःख सिकुड़ 
जाता है। गर्मीमें पानीके समान पिघर जाता है, सर्दीमें ओलेके समान ठोस 
हो जाता है। कमी रोता है, कभी व्यथ हंस. देता है, कमी अपनेको -अन्धा 
समझता है, कभी नीच समझने छगता है। आज सिर ऊँचा कर लेता है तो 
करू सिर नीचा-कर छैता है। घड़ीमें स्वगका राजा, सेठ माछामारू हो जाता है 
और घड़ीमें निधन सबसे अधिक कंगाल हो जाता है | कमी पुत्रके जन्ममें नाचना, 
गाना कराता है, तो कभी पुत्रके मरणसे छाती पीट-पीट कर .रोने लगता है, 
अरे भाई मनसुख ! सम ब्ह्मते तो तू मिलना चाहता है और रहता सर्वदा 
विषम है | जब तू विषम रहता है, तब सम परसेश्वरका भजन -कहाँ करता है ! 
विषम होना संसारका भजन है और सुख-दुःखमें सम रहना--दोनोंको सहना 
अथोंत्‌ तितिक्षा ईधवरका भजन है | यदि श्रेयकी तुझे आकाह्व है, तो सम होकर 
सम ब्रह्मका भजन कर | 
हे भाई मानचन्द्र | क्या तूने नहीं सुना है! सुना ही है, वारम्बार सुना 
है कि जनादन, मधुसूदन भगवान्‌ अपने भक्तकी परीक्षा छेनेंके लिए दुःखको 
भेजते हैं, दुःखके सहन करनेसे भक्तके पाप क्षीण हो जाते हैं, भक्तकी परीक्षा 
हो जाती है, भक्तका अन्तःकरण विशुद्ध हो जाता है और आगेके लिए भक्त 
धीर,- वीर, सहनशीछ, तितिक्षु और दृढ़ हो जाता है, ऐसा जानकर भी तू 
थोड़ा-सा दुःख सहन नहीं कर सकता । थेड़ेसे दु/ःखकों देखकर अघीर, कायर 
और पोछा बन जाता है। जैसे कच्चा घड़ा पानीकी दूँदको सह नहीं सकता, 
वह तुरन्त ही गलने रूगता है, वैसे ही तू थोड़िसे. दुःखका सहन नहीं कर 
'सकता, चिल्ाने, पुकारने, रोने और भौंकने रूगता है । हाय मरा, हाय मरा, अब 
'नहीं बचूँगा,- कोई मेरी सहायता करनेवाल नहीं है, ऐसा कहकर पड़ोसियोंको, 
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इष्ट-मित्रोंकी और भाई-बान्धवोंको गालियां देता हुआ एथिवीको सिरपर उठा लेता 
है, सबको कोसने रूगता है । यह नहीं समझता कि सुख-दुःख प्रारव्धके अधीन हैं, 
शत्रु-मित्र अपने बनाये हुए हैं, सुख और मित्र पुण्यसे मिलते हैं, दुःख और 
शचु पापका फल है। जगज्नाथने इस जगव॒को कर्माधीन बनाया है, जो जैसा 
करता है, वैसा पाता है। न कोई किसीका शच्चु है, न कोई किसीका मित्र है, 
न कोई किसीको सुख देता है और न कोई किसीको दुःख देता है, अपना किया 
हुआ ही अपने आगे आता है। जब सब अपना ही किया हुआ है, तब रोनेका, 
माथा पीटनेका, झींकनेका और दूसरेको दोष रूगानेका कया काम है ! परमार्थसे 
तो न सुख है, न दुःख है, न कोई ढल्द्र है, एक अद्वितीय सन्मात्र, चिन्मात्र और 
सुखमात्र परिपूर्ण देव विद्यमान है, इस नित्य देवके सिवा सब आगमापायी 
होनेते मिथ्या है। ऐसी परिस्थितिमें उसी एक देवका अनुसन्धान करता हुआ 
तथा इन्द्-ोंको भूछता हुआ, सुख-दुःखमें, हानि-राममें सम शान्त रहकर, 
निहवन्द्र और निःशक्ग होकर विचर, धीर-वीर बन। 

है मित्र मन | सच जान, दुःख सहे विना कोई सुख नहीं पा सकता । जो 
धीर दुःखसहन करता है और कर सकता है, वही सुख पाता है और पा सकता 
है । देख, प्रह्मदने कितने दुःख झेले थे । वह मत्त हाथीके सामने डाछा गया था, 
परवतसे मिराया गया था, आगमें जछाया गया था इत्यादि अनेक कष्ट पाकर 
मी जब वह किसी प्रकार मी अपने छक्ष्ससे न हटा, अपने विचारमें दृढ़ रहा, 
किसीके डिगाये न डिंगा, तब नृर्सिह भगवानने दर्शन देकर उसे कृतार्थ 
किया और अपना हाथ उसके सिरपर फेरकर सर्वदाके लिए उसे अमय कर 
दिया । सब इतिहास-पुराण इसमें प्रमाण हैं. कि जिसने सुख पाया है, दुःख- 
, सहन करनेसे ही पाया है । जब चिरकाठ तक याज्ञवर्क्यने सूथे भगवानकी भाराषना 
की थी, तब सूर्य भगवानने प्रसत्त होकर उन्हें वेद और वेदतत्वका उपदेश 
दिया था। शिभिने अपने शरीरका मांस कबूतरको दिया था, दघीचिने तो देवताओंकि 
हितके लिए अपने शरीरकों ही दे दिया था। हरिश्वन्द्र राजा और मोरध्वज 
राजा कौन थे! सो तूने सुना ही है | जब अनेक प्रकारके दुःख उन्होंने सहे, तब 
उन्होंने सत्य परअक्षको पायां। जब तू थोड़ा-सा भी दुःख सहन नहीं कर 
सकता, तो मरणके दुःखको कैसे सहन करेगा ! यह मनुष्य-देह और ब्राह्मण- 
देह तुझे तुच्छ विषयोके भोगनेंके लिए नहीं मिढ्ली है। किन्तु कठिन तप करके, 


३६६ अच्युत 
दन्द्दोंका सहन कर निदवन्द्र परम पद पानेके लिए मिली है, इसलिए शौतोष्ण, 
सुख-दु/ख, मानापमान, निन्‍्दा-स्तुतिमं सम रह; सम परमात्माका ध्यान करनेसे 
तुझे ये दृन्द्द नहीं सतावेंगे और दन्द्सहन करने से तू परमात्माका दर्शन 
करने योग्य हो जायगा, इसलिए तितिश्षु वन | भाई, कायर मत बन | 

भाई मन! यदि तू कहे कि मेरा--मनकरा--आत्मा तो असक्ज है और सुख- 
स्वरूप भी है, तब मुझे सुख-दुःख क्यों होता है ? तो तेरा यह कहना सोलह 
आने ठीक है | तेरा आत्मा असज्ञ और सुखस्वरूप ही है, परन्तु तू अपने असक्न 
और सुखत्वरूप आत्माको नहीं जानता | इसीसे तू छुखी और दुःखी .होता 
रहता है, सुखी तो नाममात्रकों दही होता है, परमार्थसे तो तू दुःखी ही होता 
है। यदि तू अपने असह् आत्माको जान ले, तो तुझे स्वप्षमें मी कमी दुःख न 
हो, किन्तु सर्वदाके लिए तू सुखी हो जावे, क्योंकि वस्तु अन्यथा नहीं होती 
और न हो सकती है| जो असज्ञ और सुखत्वरूप हे, वह असझ्ल और छुख- 
खरूप ही रहेगा; संगी और दुःखी कभी नहीं हो सकता। भाई, जब तू 
कहता है कि मेरा आत्मा अपज्ञ और सुखस्वरूप है, तब तू संगी और 
दुःखी कहांसे हो गया? असक्ूल और सुखस्वरूप ही है, क्योंकि आत्मा 
स्वरूपको कहते हैं। जब तेरा स्वरूप असज्ञ और सुखस्वरूप है, तव तू मी असझ्न 
और सुखस्वरूप ही है, परन्तु तू अपनेको--अपने आत्माको--अथौत्‌ अपने 
स्वरूपको नहीं जानता, मूल गया है, इसलिए अपनेकी कुछका-कुछ मानता 
है और दूसरोंके सुख-ढुःखको अपने मानता है, इसीलिए सुखी और दुःखी हो 
रहा है। भाई ! मेरी समझ मान--शिक्षा मान; देख, अपने असह्ग और 
सुखस्वरूप आत्माका ही अनुसन्धान किया कर यानी. में असड़ और छुख- 
स्वरूप ही हूँ, ऐसा नित्य निरन्तर चिन्तन किया कर, में देह हूँ, में इन्द्रिय 
हैं; भें माण हूं, में मन हूं, में बुद्धि हें, अथवा में कतो हूँ, में भोक्ता हूँ, 
ऐसा स्वममें भी चिन्तन मत किया कर, किन्तु इत सबसे पर में असन्न, 
कूटस्थ सुखस्वरूप आत्मा हूँ, ऐसा चिन्तन किया कर, ऐसा करनेसे तू ऐसा ही 
हो जायगा और कमी दुःखी नहीं होगा । 

भाई मन | तू असन्न और. सुखस्वरूप हो जायगा, यह कहना भी 
उपचारसे है, वास्तविक नहीं है, क्योंकि तू ऐसा हो क्या जायगा £ है ही, 
पहलेसे ही है, भावीवश भूल गया है, इसलिए अपनेको संसारी-- जन्म लेनेवाला 
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और मरनेवाल्य मानता है। भाई, देह ही जन्मती है, देह ही मरती है, 
देह ही आती है और देह ही जाती है । स्थूछ शरीर जन्मता-मरता है, सूक्ष्म शरीर 
आता-जाता है, तू तो न जन्मता है, न मरता है, न जाता है और न जाता है। 
जन्म लेने, मरने, आने और जानेका कारण तेरा जज्ञान है, इस अज्ञानको 
वेदवेत्ता कारणदेह कहते हैं। तुझमें ये तीनों देह नहीं हैं, इन तीनों देहोंका 
: तू साक्षी है। जैसे घटका साक्षी साक्ष्य घटसे भिन्न होता है, वैसे ही देहका 
साक्षी तू साक्ष्य देहसे मित्र है। जब तू स्थुल, सूक्ष्म और कारण तीनों 
देहोंसे मिन्न है, तो तुझमें जन्म-मरण कहाँ ! आना जाना कहाँ और अज्ञान 
भी कहाँ ! तुझमें अज्ञान नहीं है, फिर भी तूने अपनेमें अथवा आपमें अज्ञान 
मान रक्खा है, इसीसे तू दूसरोंके स्वरूप और धर्मको अपना ख्रूप और 
अपना धर्म मानकर दुःखी हो रहा है। अब तू नित्य निरन्तर अपना ही 
ध्यान किया कर, दूसरोंका--रोंका--ध्यान करना छोड़ दे। ऐसा करनेसे 
सच जान, तू आप ही शेष रह जायगा, “क्योंकि तू ही सच्चा है। जितने 
दूसरे--गैर--हैं, सब भाग जायेंगे, क्योंकि वे हें ही नहीं, तेरे अज्ञाने कश्पित 
हुए हैं। जहाँ तेरा अज्ञान दूर हुआ कि कल्पित गैर कर्पूर हो जायेँंगे। 
असतका कभी अस्तित्व नहीं होता” इस न्यायके अनुसार अन्यकी सत्ता ही नहीं 
है, एक तेरे आत्माकी-तेरी--ही सत्ता है, तब दुःख कहाँ है / दुःखका 
सहन कर--तितिक्षा कर सब मर्म ख़ुढ जायगा। तेरें--तैरे आत्माके--प्िवा 
अन्य कुछ दिखाई ही नहीं देगा । 

भाई मन ! उपर्युक्त मेरी मनगढ़न्त नहीं है, किन्तु इसमें भगवानूका वर्चन॑ 
प्रमाण है, वह यह है--जिस घीर समदुःखलुख पुरुषकों ये सुख-दुःख व्यथा 
नहीं देते, वह अमृतभावको प्राप्त होनेमें समथ होता है, जो पुरुष बुद्धिको 
विपयोके अहण करनेसे रोकता है--वुद्धिसे विषयोंका ग्रहण नहीं करता, उसका 
नाम धीर है । जो पुरुष दुःख और सुखमें सम रहता है--दु/खखुख दोनोंके 
प्राप्त होनेपर निर्विकार आत्मस्वरूपसे स्थित रहता है--दुःख-सुख आनेपर 
स्वरूपसे हटता नहीं है, उसका नाम समदुः/खसुख है, अथवा "निर्दोष हि 
सम ब्रह्म ब्रह्म निर्दोष--दोषसे रहित और सम है, इस न्यायके अनुसार 
जिसके दुःखसुख समभावको--अक्मभावकों प्राप्त हो गये हैं, उसका नाम 
समदु/ख़सुख द्ै--जिसकी दृष्टिमें सम अक्के सिवा दूसरी कोई व्तु है 
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ही नहीं--एक सम तल्मका ही सर्वत्र, सवेदा, सर्वधा जो अनुभव करता है, 
इसलिए जिसकी दृश्टसे दुःखसुख भी ब्रह्म ही हो गये हैं, उसका नाम समदुःख- 
सुख है। इसी कारण जिस धीर पुरुषको सुख-दुःख व्यथा नहीं देते--पीड़ित 
नहीं करते, क्योंकि उसकी दृष्टिमें सुख-दुःख कह्िपित होनेसे मिथ्या-हैं अथवा 
हैं ही नहीं, केवल एक ब्रह्म ही है, वह अमृतभावको प्राप्त होने योग्य हो जाता 
है। जिसको न जाननेसे पुरुषका मरण होता है, उसका नाम अमृत है और 
यह अमृत ब्रह्म ही है, क्योंकि इसीके अज्ञानसे पुरुषको जन्म-मरणकी प्रतीति 
होती है अथवा यों कहना चाहिए कि अ्रम होता है, परमार्थते न जन्म है, 
न मरण है | वस्तुतः न होते हुए मी जन्म-मरण बअक्षके अज्ञानसे पुरुषको अथवा 
पुरुषमें प्रतीत होते हैं | यदि सुख-दुःख कोई वस्तु ही नहीं है, तो सुख-दुःख 
पीड़ा दे ही कैसे सकते हैँ ः नहीं दे सकते, इसलिए सच कहा है कि जिस धीर 
पुरुषफो सुख-दुःख पीड़ा नहीं देते, वह अम्ृतभावको प्राप्त हो जाता है यात्री 
मुक्त हो जाता है । इसलिए हे मन ! तितिक्षु वन, यदि तुझे अपने कल्याणकी 
इच्छा है, तो सुखदु:ख सहन करनेका अभ्यास कर--तितिक्षा कर। 
सच कहा है-- 


इन्द्रवज्ञा छच्द 
थोगी तितिक्षा कर सिद्धि पाते। 
कर्मी तितिक्षा कर स्वग॑ जाते ॥ 
ज्ञानी तितिक्षा कर मुक्त होते। 
जलें मरें ना खुख नींद सोते॥ १॥ 
जो दुःख आवबे सह मित्र ! लीने। 
दे शीश लीजे मत हाय कीजे ॥ 
जो दुःख थोड़ा सह ना सके हैं । 
ना राज्य निष्कंटक पा सके हैं॥ २॥ 
लेने परीक्षा तब दुःख आवे। 
पापौध नाशे हढ़ भी बनावे॥. 
जो दुःख प्यारा शिव ना बनाता। 
तो तू, कमी ना शिव धाम पाता ॥ ३॥ 


तितिक्षा ३१९ 


चैराग्यका पाठ यही पढ़ाता। 


साम्राज्य केवल्य यही दिलाता ॥ 
पापी जनोंके अघ है मिठाता। 

क्या श्रेय क्‍या भेय यही सिखाता ॥ 9 || 
देहेन्द्रियोंमे वस दुःख आता। 

कूटस्थ आत्मा तक जा न पाता॥ 
देहेन्द्रियों तू मन भी नहीं है। 

ना दुःख होता तुझमें कभी है॥५॥ 
कूटस्थ हूँ में धर ध्यान ऐसा। 

ना देह हूँ में तव दुःख कैसा॥ 
आत्मानुरागी भय है न पाता। 

ना दुःख ही है उसको सताता॥ ३ ॥ 


आसमानुतंधान करे सदा ही। ना दुःख छूवे उसको कदा ही ॥ 
* नाअन्य भोला | सब त्रक्न ही है । चिन्ता तुझे क्या फिर दु!खकी है || ७ ॥ 
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कब 
ब्रह्मानरुपण 
( लेखक--पण्ठितवर श्रीचण्डीप्रसादजी शुरू ) 


पूर्व लेखमें अह्मजिज्ञासाके स्वरूपका निरूपण किया गया है, श्रव इस छेखमें 
संक्षेपसे हह्कके स्वरूपका निरूपण करेंगे। आजकल व्याप्ति, विशिष्टद्वयाधटितत्व, 
निर्दिश्यमानत्व, अथवत्त्त आदिके निरूपणक्री उतनी आवश्यकता नहीं है, 
जितनी न्ह्मतत््वके निरूपणक्री आवश्यकता है। यद्यपि यह भगवानकी ऋपा है 
कि जिन देशोंका--पम्रिटेन, फ्रांस, अमेरिका आदिका--आज कल प्राधान्य है और 
जिनका अलनुकरण दुनियाँ कर रही है, उन देशॉमें आस्तिकोंकी सइख्या अधिक है 
और नास्तिकोंकी सडख्या नहीं-सो है, इससे भारतमें भी नास्तिक्य श्रचारका भय 
कम है, तथापि यह विपय उपेक्षणीय नहीं है, इसपर अधिक मीमांसा करनी 
चाहिए, क्योंकि-- 
ह 'स्वगोपवर्गयोद्दौरमानन्ति मनीपिणः । 
यहुपास्तिमसावन्न परमात्मा निरूप्यते ॥! 
' इत्यादि रीतिसे परमात्माका चिन्तन स्वर और अपवर्गंका द्वार है । 


वसस्‍्तुके स्ररूपका निरूपण लक्षण ओर भ्रमाणसे होता है| इससे दम पहले 
स्वरुपलक्षण भौर तटस्थल्क्षण दिखलावेंगे, फिर त्रह्ममें श्रुति और तदूनुकूल अनुमान 
प्रमाण दिखलावेंगे। सत्‌ , चित्‌ भोर आनन्द अरह्मयका रवरूपलच्षण है, इसमें 
प्रसाग--सत्य॑ ज्ञानमानन्दं ब्रह्म, 'सदेव सोस्येद्सम आसीत', भानन्दं न्रह्मति 
व्यजानात' इत्यादि श्रुतियाँ हैं। इस संसारका जन्म स्थिति और लय जिपसे 
होता है, वह मह्म है, यह तठस्थ लक्षण है, इसमें प्रमाण 'यततो वा इसानि भूतानि 
जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यश्मयन्त्यभिसंविशन्ति तदुलहा तहिजिश्ञासस्वाँ 
( जिससे यह समस्त जगत्‌ उत्पन्न होता है, उत्पन्न जगत जिप्में स्थित रहता 
है और अन्तमें जिसमें लीन हो जाता है, वह ब्रह्म है, उसको जानो ), 'अस्मान्मायी 
रुजते विश्वमेतत्‌', आत्मा वा इद्मेकमम्र आसीत ** ”स इमान्‌ लोकानसजत, 
'तस्माह्ा एतस्मादात्मस आकाश: सस्मूत”, 'सदेव सोस्येदसम्र आसीत्‌"' 
तत्तेजो5ल्जत', तदेतत्सत्यग', यथा सुदीप्तालावकात्‌ विश्फुलिज्ञा: '”*'तथाक्षरात्‌ 
विविधाः सोम्य भावा: प्रजायन्ते तन्न चैवापियन्ति', ' तड़ेद॑ तहाव्याक्ृतमसीत , 
तन्नामहपाभ्यामेव व्याक्रियत' इत्यादि भ्रुतियाँ हैं । 


प्रश्न-जब 'सर्वे वेदा यत्पदमामनुन्ति (सब वेद जिस पदका--गप्य 
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ब्रद्यका--प्रतिपादन करते हैं ) इस श्रतिके अनुसार परमेश्वरका प्रतिपादन करते 
हैं, तब परतात्मामें अविश्वास तथा भास्तिक्यका प्रादुभोव कैसे हुआ ! 

उत्तर--नायमात्मा प्रवचनेन रूभ्यो न मेघया न बहुधा श्रतेन, यमैवेष वृणुत्ते 
तेन लभ्यस्तस्यैप आत्मा विवृणुते तनूँ स्वाम ( यह आत्मा बेदके प्रवचन, तीक्ष्ण 
बुद्धि और अनेक शासत्रके श्रवणसे लक्ष्य नहीं है, किन्तु निनपर उनकी कृपा होती 
है, वे दही उसको प्राप्त कर सकते हैं ) इस कठभ्रतिके अनुसार जिनपर परमेश्वरकी 
कृपा होती है, उन्हींकी परमेश्वरमें श्रद्धा याने आत्तिक्यबुद्धि होती है, सबकी 
नहीं । जबतक “अत्ति परमात्मा अभ्युदय-निःश्रेयसदाता ऐसा हृढ़ विश्वासन 
हो तबतक परमात्माका दशन--साक्षात्तार--नहीं हो सकता। इसमें “अप्तीति 
ब्रुवतोधन्यत्र कर्थ तहुपलम्यते' ( जो परमात्माके अस्तिस्वमें विश्वास करते हैं, उनसे 
अन्यन्न परमात्माका पत्यक्त केसे होगा ? ) यह श्रुत्ति प्रमाण है । इससे परमात्माके 
साक्षात्कारके लिए परमात्मामें विश्वास करना चाहिए। इसमें प्रमाण है- 
अस्तीत्येवोपलब्धस्थ तत्त्वमावः प्रसीदृति' ( जो 'भस्ति! ( है ) ऐसा विश्वास कर 
लेते हैं, उनकी वुद्धिमें विशेषरूपसे परमात्मा सन्निहित हो जाता है) यह कठश्रति। 
यह वेदिक सिद्धान्त यदि भ्रवचरितके ऊपर ध्यान दिया जाय, तो समभमें शीघ्र 
आ जायगा। ध्रुव वालक था, न तो उसका उपनयन संस्कार हुआ था और न 
उसने वेद या दशनशाख्रका अध्ययन ही किया था, उसका कुलक्रमागत विश्वास था 
कि हम दयासिन्धु परमेश्वरको प्रसज्ञ कर अपने इष्टका साधन कर छेंगे। उसने 
केवछ इसी श्रद्धाके अजुसार परमेश्व रकी प्रसन्नता प्राप्त कर उनका साक्षात्कार किया 
ओर इसी जन्ममें साम्राब्यपद तथा अन्तमें भुवपद्‌ प्राप्त किया । 

वेणीसंहारनाटकर्में भीमने सहदेवसे पूछा है. कि क्या परमात्माकी शक्तिपर 
भी दुर्योधन विश्वास नहीं करता १ इस अश्नका उत्तर सहदेवने दियां है-- 


आत्मारामा विहित्रतयों निविकस्पे समाधौो, 
ज्ञानोट्रेकाट्विघटिततमोमन्थयः सत्त्वनिष्ठा: 

य॑ वीक्षन्ते कम्पि तमसां ज्योतिपां वा परत्तातू्‌ , 
त॑ मोहान्धः कथमयममसु बेच देव॑ पुराणम ॥' 


जो अपनी आत्मामें रमण करते हैं, जिन्होंने निबिकरपक समाधिमें चित्त स्थिर 
कर लिया है, जो सस्वनिष्ठ हैं, जिनकी तमोगुण और रजोगुणकी अन्धि ढीली हो 
गई है, -ऐसे महापुरुष ज्योति और तमसे परे विद्यमान जिस परमात्माका दशन 
करते हैं, मोहान्ध दुर्योधन उस उत्तम पुरुषका दृशन कैसे कर सकता है? यह 
उक्त श्लोकका अथ है। यदि आप उक्त प्रश्नोत्तरपर ध्यान दें, तो यह बात आपके 
हृदयमें तुरन्त बैठ जायगी कि परमात्माके दर्शनके लिए कैसा चित्त चाहिए ! जो 
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आह्तिक हैं और वेद तथा शाखके ऊपर श्रद्धा रखते हैं, उनके घोधके लिए इतना 
लेख पर्याप्त है, परन्तु जो लोग युक्तिको ही प्रधान सममने हैं, उनफे लिए युक्तिके 
अनुसार यथाशक्ति लिखते हैं-- 

इस संसारमें जो जो कार्य--जन्य--हैं, थे सब-्केन्‍्सत्र क्ेजन्य देखे जाने 
हैं। जैसे घट, पट, प्रासाद आदि | इससे काय्के प्रति कंता कारण है, यह सामान्य 
कार्य-कारणभाव सिद्ध होता है। इस कार्य-कारणभावषक़ें सिद्ध द्वोनेपर शक्षिति, 
अछुर आदियें फायत्व पत्यक्त है, और कर्दजन्यत्व प्रत्यक्ष नहीं है, अतः वर्दों भी 
कतेजन्यत्वका अनुमान करना चाहिए | क्षितिः फर्टेजन्या, कार्यत्वात्‌ $ भठवत् अथोत्‌ 
क्षिति करेजन्य है, कार्य होनेसे, घटके समान । 

यहाँपर प्रतिपत्ती कहते हैं कि जैसे कार्य कठेलन्य देखे जाते है, बेस दी कमी 
सशरीर तथा साधार ही देखे जाते हैं । देखते हैं! कि घटका कतो सशरीर है और 
भूतलपर चैठकर घढकों बनाता है। और उपादान तथा सहकारी कारण भी कायमें देखे 
जाते हैं। कतो किसी प्रयोजनसे काय करता है. अथीत्‌ सृत्तिकारूप उपादानसे तथा 
पक्र और दरष्टके सहकारसे तथा पैसेफे लिए कुम्मफार घट बनाता है। परन्तु इखवरफा 
दारीर नहीं है, क्योंकि यदि इश्वरका शरीर मानें, तो वह शरीर भी सावग्रव 
होमेसे कार्य होगा एवं करेजन्य होगा और उसका निमौण भी सशरीर ही ईश्वर 
करेगा । इस प्रकार अनवस्था दोप न हों, इसलिए पअशरीर द्वी इेश्वर जितिका 
कतो है, यह मानना पढ़ेगा | श्रुति भी कहती है कि 'अकायमत्रणम! 'अथीत्त्‌ 
इश्वरका शरीर नहीं है । एवम्‌ ईश्वर ज्षिति, अडूकुर आदिफो यदि फिसी आधार- 
पर वैठकर बनावेगा है, तो उस आधारफे भी जन्य होनेस अन्य आधारपर बैठकर 
ही उसे बनाना होगा इस प्रकार उत्तरोत्तर आधारसापेत्ञ निर्माण दोनेसे अनवध्था हों 
जायगी । एवं उपादान और सहकारीके निर्माणमें भी अन्य उपादान और सहकारीफी 
अपेक्षा होनेसे अनवस्था दोप होगा। और परमेश्वर आप्तकाम है, उसको किसी 
पैसे आदि वस्तुकी अपेक्षा है नहीं, फिर बहू जगवको क्‍यों वनावेगा ? 

उनका कहना युक्तिसंगत नहीं है, क्योंकि क्षिति आदि कार्यका उपादान 
न्यायमतमें परमाणु, योगमतर्मे प्रकृति और वेदान्तमतमें माया है और भ्रद््ठ, 
ईश्वरीय ज्ञान, इच्छा और कृति सहकारी कारण हैं, अतः उपादान और 
सहकारीके विपयमें तो प्रश्न ही नहीं होगा, किन्तु शरीर, आधार आदिके विपयमें 
प्रतिवादीसे यह पूछना चाहिए कि क्‍या आपका अभिम्राय--इईश्वरों न कत्तो, 
अशरीरत्वातू, निराधारत्वात्‌, प्रयोजनशुन्यलात्‌, इस अजुमानमें है? अथवा 
इश्वरो यदि कर्ता स्थात्‌, तदा सशरीरः स्याव्‌, साधारः स्यात्‌, सप्रयोजनः 
स्थात्‌ ; न च ईश्वरः सशरीरः, साधार:, सम्रयोजन:, तश्मान्न कत्तो, इत्यादि वर्कमें 
है ! दोनों ठीक नहीं हैं, क्योंकि आपके सतमें ईश्वर आधार प्रसिद्ध नहीं है, इससे 
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अनुभान और तक दोनोंमें आभ्रयासिद्धिरूप दोप है । और हमारे मतके अलुसार 
यदि द्यावाभूमी जनयन्‌ .देव एक” इस अतिसे तथा 'छ्षितिः सकततका, 
कार्यत्वातू, घटवत्‌, इस अनुमानसे आश्रय सिद्ध मानें, तो उत्त आगम्म 
ओर अनुमान धर्मीके--हेश्वरके--पराहक होनेसे प्रवल्न हैं, अतः उपजीव्य होनेसे 
दुर्वल आपके अनुमान और तकका बाघ हो जायगा। इसी बातकों उद्यनाचाय्यने 
निम्नलिखित पद्यसे कहा है-- 
आगमादेः प्रमाणत्वे वाधनादनिपेघनम्‌। 
आभासले तु सेव स्यादाश्रयासिद्धिर्द्धता ॥' 

यदि प्रतिवादी कहे कि हमारा तात्पय 'इश्वरो न कतो, अशरीरत्वात' इस बाधमें नहीं ' 
है, किन्तु 'क्षितिः सकततु का, कार्यत्वात, घटवत' इस अलुम्ानमें 'क्षितिः न क्ेजन्या, 
शरीराजन्यत्वात्‌ ; आधाराजन्यल्वात , प्रयोजनंशुन्यनि्मितत्वात! इस प्रकार स्नति- 
पक्तके उपन्यासमें है, अतः क्षितिरूप आश्रयके सिद्ध होनेसे आश्रयासिद्धि नहीं है, तो 
यह भी कथन युक्त नहीं है, क्योंकि आपके शरीराजन्यत्व आदि हेतु व्याप्यत्वासिद्ध 
हैं। देखिये--मैसे 'पवेतो वहिमान्‌, सीलधूमवत्वात! यहाँपर वहिकी धूमत्वरूपसे 
ही धूममें व्याप्ति रहती है, अतः नीलधूमहेतु व्याप्यत्वासिद्ध है, बेसे ही कन्रेजन्यलकी 
व्याप्ति उमयमतसिद्ध अजन्यत्वत्वरूपसे अजन्यत्वमें है, शरीराजन्यलमें नहीं, इससे 
उक्त हेतु व्याप्यल्वासिद्ध है। यदि कहें कि अजन्यलहेतुसे ही सत्प्रतिपक्षका उपन्यास 
करेंगे, तो यह भी युक्त नहीँ है, क्योंकि क्षिति और भडकुरके जन्य होनेसे अजम्यत्व 

हेतुकी स्वरूपासिद्धि हो जायगी । और यदि 'शरीराजन्यत्व॑करन्नेजन्यतवव्यभिचारि 

स्थात) ऐसी व्यभिचारशझ्ा हो, तो उसका निवर्तक अनुकूल तक न होनेसे उक्त 
हेतुमें व्याप्तिका मह भी नहीं होगा, इससे उक्त हेतु दुर्वल है, अतः उससे सत्मतिपक्षं 
नहीं दे सकते । 

प्रश्न--ज्षितिः सकटका, कार्यत्वांत! यहाँगर फायलहेतुर्में शरीरजम्यत्व 
उपाधि है, इससे उक्त हेतु व्याप्यत्वासिद्ध है । ह 

उत्तर--उपाधि वहाँगर होती है, जहाँवर व्यभिचार-शझ्ठा हो, और उसका 
निवर्तक तक न हो। यहॉँपर कार्यत्व-हेतुर्मे (यदि कायत्व॑ कत्त जन्यत्वव्यभिचारि 
स्थात्‌ , तहिं करत जन्यँ न स्थात! ऐसा अनुकूल तके है, इससे उक्त हेतुमें उपाधि 
नहीं हो सकती | यदि कहें कि साध्यको व्यापक होकर जो साधनकी अव्यापक हो 
बह उपाधि है और यह उपाधिलक्षण शरीरजन्यत्वमें घठ जाता है, अतः उत्त हेतुमें 
उक्त उपाधि नहों है, यह कहना युक्त नहीं है, तो यह भी नहीं कह सकते; क्योंकि 
कटेजन्यत्वसाध्यकी शरीरजन्यत्व उपाधि व्यापक नहीं है, क्‍योंकि कर्जन्यत्व॑ यदि 
0 0 कक स्यात! ऐसी व्यभिचारशझ्ढा दोनेपर उसका निवर्तक अलुक्कूछ 
तक नहों है । 
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ईहवर आप्तकाम है। जंगतके. निमोणसे उसका कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होतां, 
: फिर बह जगतको क्यों बनाता है ? 'नहिं प्रयोजनमलुद्दिश्य मन्दोअपि प्रवर्तेते! अथोतत्‌ 
प्रयोजनके विना मन्द भी किसी वस्तुके निर्माणमें प्रवृत्त नहों होता | भाव यह है कि 
'ंज्वरो न जगत्कत्ता, प्रयोजनामावात्‌ , 'जगतू न कहरेजन्यम्‌, निमोतुः प्रयोजना- 
साधकल्वात्‌ः इस प्रकार बाघ अथवा सत्मतिपक्ष होनेसे (अगत्‌ सकत्तक कार्यलात! 
यह अनुमान किसी भी रीतिसे नहीं हो सकता । ठौक है, यद्यपि संसारके निमाणमें 
परमेश्वरका कोई भी स्वार्थ--सुख वा टुःखनिद्वत्ति--नहीं है, तथापि जीवोपर 
कारुण्यसे अथात्‌ जीव सुखी हों, उनके दुःखोंकी निववत्ति हो, इस इच्छासे पर- 
मेश्वर संसारके निर्माणमें भ्रवृत्त होता है। यहाँपर निष्कप यह है कि संसारका 
प्रवाह अनादि है--अलयके वाद खष्टि और सष्टिके बाद प्रलय, इस प्रकार 
अनवरत संसारकी धारा चलती रहती है । प्रलयकालमें भी जिन जीवोंका मोक्ष नहीं 
हुआ है, ऐसे जीव सूक्ष्म शरीर, शुभ, अशुभ अद्ृष्ट तथा वासनाओंसे युक्त होकर 
प्रकृतिमें लीन रहते हैं। वे अपने उन अदृष्टफल्लोंका उपसोग करें तथा नित्य, 
नैमित्तिक कमोनुछान तथा श्रवण, मनन और निद्भ्यासन हारा आत्मसुख एवं आत्य- 
न्तिक हुःखनिवृत्तिकी प्राप्ति करें, इस शुभेच्छासे परमेश्वर जगत॒का निमोण करता है, 
ऐसा माननेमें कोई दृष्टविरोध आदि दोप नहीं है। वसिष्ठ, याज्षवरक्य और व्यास 
आदि मुनियोंने अपना प्रयोजन न होनेपर भी आणियोंमें अभ्युद्य और निःश्रेयलकी 
सिद्धिके लिए ही इन धर्मशाल्र तथा पुराणोंका निमोण किया है। भगवान्‌ शहूडरा- 
चायजीका कारुण्यसे अन्य दूसरा कौन स्वार्थ भाष्यनिमोणमें या उपदेश देनेमें था ९ 
तस्मात्‌ यह सिद्ध हुआ कि स्वार्थ न होनेपर भी परमेश्वर कारुण्यसे जगतका 
निर्माण करता है, अर्थात्‌ जीव संसारसागरमें सुख पावें तथा इससे छुटकारा पा4ें, 
इस प्रयोजनसे जगतका निममोण करता है । 


यदि लौकिक व्यवहार॒पर दृष्टि दें, तो अयोजनसे ही भ्रवृत्ति होती है! यह 
व्याप्ति ठीक नहीं माल्म होती, क्योंकि लोकमें देखते हैं कि खेलमें लड़के धूलिका 
घर बनाकर बिगाडते हैं। ऑँलमिचौनी आदियें प्रयोजनके बिना ही प्रवृत्त होते हैं । 
घनी छोग ताश' शत्तरंज, गेंद आदि अनेक खेल प्रयोजनके अनुसन्धानके विना ही 
खेलते है। और चेतमम्रात्र श्वास-प्रश्ासरूप क्रियाके लिए जीवनयोनिप्रयत्त 
प्रयोजनके अनुसन्धानके बिता ही करते हैं, इससे उक्त व्याप्ति ठीक नहीं है। 
ठीक बात तो यह है कि कार्यकारणभावरूप अलुकूल तकसे सहकृत अनुमानसे 
दित्यब्डुरादिकमें जब सामान्यरूपसे सकतेत्व सिद्ध हो गया, तब घढ दृष्टान्तके 
आधारपर ईश्वरमें सशरीरत्व या साधारत्वकी शह्ठा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 
सब अंशमें दृशान्तका साइश्य अनुभवसे विरुद्ध है, अन्यथा घट, पढका करती 


प्र्चनिरूपण श१५ 


अ्रत्पक्ष, और अस्पशक्ति देखा जाता है, इससे क्षितिका कत्तो भी अल्पज्ञ और 
अल्पशक्ति सिद्ध होगा । पाठक यदि महिस्नस्तोन्रके-- 


'किप्तीद: किंकायः स खु किमुपायसिसुवर्न 
किमाधारो घाता रुजति किम्नुपादात इति थे । 
अतक्यश्वर्यं त्वग्यनवसरदुःस्थो हतथियः 
कुतको5यं का थ्रित्‌ मुखर्यति मोहाय जगतः ॥। 


( शेश्वर किस प्रयोजनसे किस आधारपर बैठकर केसे शरीरका प्रहणकर 
किस उपादान और सहकारीके सहकारसे त्रिभुवन बनाता है ? यह कुतक किसी- 
किसी हृत--अह्प--जुद्धि तार्किकोंकी, साधारण जनताकों श्रेयःपथसे भ्रष्ट 
फरनेके जिए, वाचाल करता है। हे. भगवन्‌ ! आपका टेल्वर्य अनन्त है। आप 
शरीर, आधार और सहकारीके विना त्रिभुवनकों बना सकते हैं, इससे ऐसे-ऐसे 
निराघार तक कैसे उठ सफते हैं )--इस खोकमें आये हुए परमेश्वरके विशाल 
ऐश्वर्यसूचक 'अतर्क्यश्वय” पदके अर्थपर ध्यान देंगे, तो भाटिति ऋ्रद्मतत्त्व सममामें 
आरा जायगा। इतना कहनेपर भी जिनके चित्तमें ब्रद्मृतत्व न आंबे, तो उनके 
लिए हस-- 


/इत्ये॑ श्रतिनीतिसम्प्लवजलैभूयोभिराक्षालिते 
येपां नास्पदमादधासि हृदये ते शेलसाराशयाः 
किन्तु प्रस्तुतविप्रतीपविधयोध्प्युधेभवशिन्तका: 
काले कारुणिक ! त्वगैव कृपया ते तारणीया जनाः ॥ 


श्रथोत्‌ पूर्वोक्त अनेक प्रकारकी श्रुति-युक्तिर्पी जलधाराश्रोंसे ज्ञाढित होने 
पर भी जिनके हृदयमें कुतकों के अभ्याससे आपकी ( परमात्माकी ) सत्ता प्रस्फुरित 
नहीं होती, वे सचमुच पापाणहृदय ही हैं, किन्तु हे करुणासिन्धो भगवन्‌ | आपके 
विपयमें कुतक रखनेवाले वे छोग आपको कृपासे कदाचित्‌ आपके अनन्यचिल्तक 
हो सकते हैं, अतः आप ही उत्तके कुत्कोंका निराकरण करें, इसके सिचा 
दूसरा कोई भी उपाय नहीं है--इस उद्यनाचार्यकी उक्तिसे प्रार्थना करते हैं. कि 
है भगवन्‌ करुणासिन्धों | आप ही ऐसे पुरुषोंको सदूवुद्धि प्रदान करें । 
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ब्रह्मका जगडप रहंस्य॑ 
( लेखक--कैलासवासी परमहंस श्रीस्वामी पूर्णानन्दरूप ) 


शोका्डन प्रवक्ष्यामि यदुत्त॑ श्रन्थकोटिमिः । 
ब्रह्म सत्य जगन्मिथ्या जीवों अद्मेव नाउपरः ॥ 

करोड़ों अन्थोंमें विविध विचित्र विचारोंके साथ जिस सत्यका प्रतिपादन 
किया गया है, वेदान्तका वही सारभूत सिद्धान्त--त्रद्म सत्य॑ जगन्मिथ्या जोबो 
ब्रहौव नाउपर:' इस आये श्लोकमें कहा गया है। तातपय यह है. कि तह्मकी सत्ता 
दी सत्य है, धश्य जगत्‌ मिथ्या है. एवं जीव अक्से भिन्न नहीं है । श्रुति कह रही 
है--एको देव: सबभूतेपु गूहः सर्वव्यापी सर्वभूतान्तरात्मा इति।” ( श्वेताश्वतर 
६११ ) एक ही आत्मारूपी भगवान्‌ सब भूतोंमें ओतप्रोतरुपसे व्याप्त हैं। सब्र 
भूतोंके वे अन्तरात्मा हैं । ) 

इसी वेदान्तसिद्धान्तके अवशसे अनेक लोग विस्मित होते हैं। प्रत्यन्ञ जगवको 
असत्य कहना सत्यका अपलाप अथवा उन्म्तत्तका प्रलाप है, ऐसा ही पहले लोगोंके 
मनमें प्रतीत होता है। देहसे जीवका एथक्‌ अस्तित्व है कि नहीं, इसीमें बहुतोंको 
सन्देह है। मन और बुद्धिसे अज्ञात शह्मनामक जो कुछ है, उसकी तो चात ही 
क्या है ९ अथोत्‌ उसे कौन कह सकता है १ किन्तु प्रत्यन्षसिद्ध जगतके अपलापको 
सभी मस्तिष्ककी विक्ृति ही कहेंगे । 

चेदान्तशासतरमं 'जगत्‌ मिथ्या है! यह किस भावसे कहा गया है, इस समय 
इसी बातका विवेचन करना चाहिए। इन्द्रियोंसे प्रत्यक्ष होनेवाले बाह्य जगतृका 
किसीको अनुभव नहीं होता, यह कहना वेदान्तदशनका उद्देश्य नहीं है। वेदान्त- 
दृशन उसका सर्वथा अभाव नहीं कहता; किन्तु दृश्य जगत्‌ रुपमें जिसका इन्द्रियों 
हारा अनुभव होता है, उसका उस रूपमें प्रथकू अत्वित्व नहीं है । कुछ है सही, 
किन्तु इन्द्रिय द्वारा उसका शहब्द-स्पश-रूप-रसनान्धमय जगतरूपसे जो बोध . 
होता है, वह असत्य है अथोत्‌ स्वरूपतः यह जिस रुपमें है, हम छोग उस रूपमें 
न जानकर अन्य रूपमें जानते हैं, यही मिथ्या है । 

कोई पुरुष भयभीत होकर अन्धकारमें भयझ्वर भूतके समान सत्य ही कुछ 
देखता है, किन्तु निर्भाक पुरुष उसे मिथ्या हो कद्दते हैं। सनका भय ही सत्य है, 
भूत मिथ्या है। अतएव मूलमें सत्यता रहनेपर भी बाहर जो यह प्रपन्च दीखता 
है, वह सब मिथ्या है | सोनेकी अगूठोको देखकर आप लोग किसने प्रसन्न होते हैं | 
परन्तु जिसको ऑँगूडी कह कर अपनी अंगुलीमें बढ़े प्रयल्षसे पहनते हैं, भला 
बताइए तो सही, उसमें कौन बत्तु सत्य है, अँगूढी अथवों सुबण १ सुबर्णफी 
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सत्ताके विना अँगूठहीका अस्तित्व ही नहीं है। फिर भी छोग उसको स्वणेरुपमें न 
देख ऑँगूठीके रूपमें देखकर ही आह्ृष्ट होते हैं. कि नहीं ९ अँगूठीके हूट जानेपर 
भी सुबर्ण नष्ट नहीं होता । सुबण सभी देशमें और सभी कालमें एकरूप रहता है, 
किन्तु उसके आकारका और उसके साथ नामका परिवतन होता है। इसलिए 
सुबण द्वी सत्य है, एवं उससे निर्मित केयूर, कुणडल आदि अछझ्शारोंके नाम और 
रूप, भयसे व्याकुल पुरुषके चित्तमें प्रविष्ठ भूतके समान, मिध्या हैं । इसी प्रकार 
छात होगा कि अलझ्कारके आश्रय सुवर्णके समान, इन्द्रियों द्वारा गृहीत होनेवाले 
घराचर दृश्य जगतकी आश्रयरूप पत्ता अति सत्य है, किन्तु मामरूपमय बाह्य 
जगत्‌ अल्झ्कारोंके समान स्वरूपतः अथौत्‌ जिस रूपसे दृष्ट होता है, उस रूपसे 
सत्य नहीं है । परम सुन्दर शरीर है, पर बह शीतला या कुछ रोगसे विक्षत हो 
गया, तो सुन्दरताकी सत्यता कहाँ रद्दी ? शरीर वही रहता है, फिन्तु इन्द्रियमाह्य 
वह सुन्दर रूप नहीं रहता । 7 
शुक्तिमं रजत-क्लान जैसे केवल करिपत आरोप दी है, वस्तुतः उसमें रजतत्व 
नहीं है, वैसे हो यह जगत्‌ भी सतत आत्मामें केवल कल्पित ही है। ज्ञान द्वारा 
आत्माके र्वरूपका बोध होनेपर संसारका सत्यश्नश्नम दूर हो जाता है। & # के 
जो देश, काल 'और उस्तुके परिच्छेदके अधीन है, वही असत्‌ है अथात्‌ जो 
अन्यत्र नहीं है, किन्तु यहाँपर है, वह देशपरिच्छेदके कारण असत्‌ है । जो पूब्षमें 
नहीं था, इस क्षणमें है, किन्तु इसके थाद नहां रहेगा, वह काल परिच्छेदके अधीन 
होनेसे सुतरां असत्‌ है । सजातीय, विजातीय और स्वगत--इन तीन प्रकारके भेदका 
नाम दस्तुपरिच्छेद है । आमके पेड़में और नीमके पेड़में जो भेद है, उसे सजातीय 
भेद कहते हैं, पत्थर और बृक्षमें जो भेद है, उसका नाम विजातीय भेद है. एव 
एक द्वी वृक्तजी शाखाओं, पत्तियों ओर फूछोंमें जो भेद देखा जाता है, बह स्वगत 
भेद कहलाता है। अथवा जीव और इश्वरमें जो भेद है, जीव और जगवमें जो 
भेद दे, जीवोंमें परस्पर जो भेद है, इधर और जगतमें जो भेद है. एवं जगवका 
परस्पर जो भेद है--इसी पाँच प्रकारके भेदका नाम वध्तुपरिच्छेद है। उक्त पाँच 
प्रकारके भेदोंमें से कोई भी भेद जिस पदार्थमें देखा जाय, बह पदार्थ असत्त्‌ है, 
इस लक्षणके अनुसार जगत असत्‌ है, यही सिद्ध होता है। कार्यके कारणरूपसे 
विद्यमान विश्वुद्ध सत्ता ही सत्‌ है। एवं तद्धिकरणमें, अव्रस्थाविशेपमें, समय- 
विशेषमें, देशविशेषमें, पात्रविशेषमें अनुभूत, प्रकाशित अथवा आविभूत सम्पूर्ण 
कार्य असत्‌ है । 
सिदेव सोम्येद्मप्र आसीदेकमेबराहितीयम्‌! ( छ० उ० ६॥२॥१ ) | 
'ऐतदात्म्यमिदं से तत्सत्य॑ स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतों 
( छा० उ० $।१५।३ )। 
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है सोम्य | यह दृश्यमान प्रपश्च उत्पत्तिसे पहले सतरूप ही था, वह सत्‌ 
वस्तु एक और अद्वितीय है। यह सस्पू जगत्‌ आत्ममय ही है, वही .आत्मा 
सत्य है। हे श्वेतकेतोी ! वह सत्स्वरूप शत्मा ही तुम हो। सतस्वरूपका यह 
श्रुतिनिदिष्ट चित्र किछ्ती परिच्छेद आदि ह्वारा नित्य विद्यमानतामें बाधित नहीं 
होता | सत््‌ जलत्वरूप है ओर असत्‌ उसकी तरद्ग या स्फुरण अथवा क्षणविभ्व॑सी 
विकाश-मात्र है, जैसे तरह नामकी कोई स्वतन्त्र वस्तु किसी कालमें नहीं है, पैसे 
ही असत्‌ वस्तु किसी कालमें नहीं है । । | 

यहाँपर यह प्रश्न हो सकता है कि जिसकी सत्यता नहीं है, उसका इन्द्रियों 
हारा अनुभव केसे हो सकता है १ इसके उत्तरमें कह् जा सकता है कि अच्छा, 
बुरा, सुरूप और कुरप आदि भाव हमारे अन्तःकरण ओर इन्द्रिय आदिको 
अवस्थाके अनुसार परिवर्तित होते हैं। पाण्डरोगी मनुष्य सब वस्तुओंको प्रीली 
क्यों देखता है ? जगतके पदार्थोंमें कोई वणविकार नहीं हुआ, किन्तु पिचकी 
अधिकतासे नेत्रमें दोप आनेपर सब वस्तुएँ पीछी प्राह्यमम पड़ती हैं । पदार्थका 
परिवर्तत न होनेपर भी इन्द्रियोंके दोप या गुणसे वह अन्यरुपसे प्रतीत. हो 
सकता है। धूढ़े आदमीको दृष्टिमें जो वस्तु धुधली और अन्धकारमय प्रतीत होती 
है, वालककी दृष्टिमें वह सुस्पष्ट और प्रकाशमय प्रतीत हो सकती है। सूयके 
प्रकाशमें उल्लू आदि आँखसे नहीं देख पाते और अधेरेमें वे पदा्थोंकोी स्पष्टरूपसे 
देखते हैं। अत्यन्त जोरकी आवाज़ औरोंके लिए श्रुतिकट्ठ होनेपर भी वहरेके 
कानोंमें वह अतिकोमलरूपसे ध्वनित होती है, एवं अति कड़वी मिचा आदि 
बस्तुएँ किसीके लिए जिहाको ठ॒प्त करनेवाली होती हैं। अतएव देखा जाता है 
कि हमारी इन्द्रियाँ पदार्थके स्वरूपका प्रकाश नहीं कर सकती। हम जैसे यन्त्रोंका 
( इन्द्रियोंका ) व्यवहार करते हैं, उप्तके अनुसार ही हमें पदा्थोंका बोध होता 
है। आपको जिस घरमें रहनेसे गर्भाका अनुभव होता है, अधिक गर्म देशसे 
आया हुआ पुरुष उससें शीवछताका अनुभव करेगा । इस तरद्द सनकी अवस्थाके 
अनुसार एक ही घटना किसीके सुखको - ओर किसीके दुःखक्ी कारण होती है । 
अब हम सम्रक गये कि हमारी इन्द्रियाँ और सन पदाथेके यथाथस्वरूपकों प्रहण 
करनेसें समर्थ नहीं हैं, इस कारण मन और इन्द्रियोंकी सहायतासे हम लोग 
अन्यको अन्यरूपसे जानें, तो इसमें विचित्रता ही कया है ९ 

चिन्मात्र त्रह्मसत्ताका सन, बुद्धि या चश्ठु आदि इन्द्रियों द्वारा ज्ञान नहीं 
किया जा सकता, कारण कि इस विषयमें न तत्र चल्लुगंच्छति नो मनः, 
अवाडपनसगोचरम्‌, “विज्ञातारमरे केन बिजानीयात्‌! इत्यादि भ्रुतियाँ अमाण 
हें । इसी कारण हम ज्ह्मयसत्ताकी उपलब्धि नहीं कर सकते हैं तथा हमारी 
इन्द्रियाँ उस सत्ताका जिस रूपसे प्रकाश करती हैं, उस रूपमें हम बरह्म- 
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स्वरूपका. शब्द-पशे-रूप-रसनान्धप्रथ चरावर जगतहपमें. एवं. चित्तगत 
सुब, दुःख, इच्छा और अज्ञानताके आकारसे अनुभव करते हैं। हम कुछ जानते 
हैँ, यह वात ठीक है, किन्तु इन्द्रियोंके द्वारा उसको जिस रूपसे जानते हैं, उस 
रूपसें वह ब्रद्मरूपसे प्रकाशित न होकर जड़-चेतनसय जगत्रूपसे अलुभूत होता 
है। इसी कारण वेदान्तशास्त्रमें कह्दा गया है कि जो तुम जानते हो वह मिथ्या 
है, जिसको जान नहीं सकते और जिसके जत्तितसे ही जगतकी सत्ताका बोध 
होता है, वही नित्य, सत्य त्रह्मस्वरूप है। 

इस समय यह ज्ञातव्य है कि हम लोग सत्यस्वरूप म्ह्मको क्‍यों नहीं जान 
सकते और किस प्रकारसे हमें उस सत्यत्वरूपका ज्ञान हो सकता है ९ 


वराज्चि खानि व्यदणत्‌ खयम्भूस्तस्मात्‌ पराड़' पश्यति नान्तरात्मव! । 
( कठ5० २१११ ) 


विधाताने इन्द्रियोंकों बहिमुंख अथोत्‌ केवल बाह्य विषयोंके प्रहणमें समर्थ 
बनाया है, इसलिए उसके द्वारा बाह्य विषयॉका ही वोध होता है, अन्तरात्माका 
ज्ञान नहीं हो सकता । किसी वस्तुको यदि जानना हो तो चह जिस प्रकारकी है, 
तटुपयोगी इन्द्रिय द्वारा द्वी वह जानी जा सकती है। दूधको मुँहसे पीनेपर ही उसका 
स्वाद ज्ञात होता है, कानों या नाकते दूधका स्वाद नहीं जाना जा सकता-। 
गुरावकी सुगनन्‍्ध नाक ही ग्रहण कर सकती है। नेत्नसे दही गुलावका सुन्दर रूप 
जाना जा सकता है । किन्तु आँखोंसे गन्थ और नाक अथवा कानोंसे रूपका भ्हण 
नहीं किया जा सकता। हमारी नेतन्न, कान, नाक, जीम और त्वचा--ये पाँच इन्द्रियाँ 
पदार्थोंके ऋमशः रूप, शब्द, गन्ध, रस और स्पर्श मात्रका ही प्रहण करती हैं, 
इनके सिवा और कोई भी पदार्थका प्रकृत तत्तत उनसे अवगत नहीं होता । 

केवल नेत्र, फान आदि इन्द्रिय द्वारा भी पदाथका ज्ञान नहीं हो सकता | 
किसी भी पदार्थके ज्ञानकालमें मन-बुद्धि-चित्त-अहझ्ार युक्त अन्तःकरण सह्दित 
( ्रथौत््‌ हम किसी विषयकों निश्चय करके आनेंगे, इस प्रकार धारणापूर्बक ) 
इन्द्रियोंकों व्यापरित करनेपर ही विपयका ज्ञान होता है। मानसिक विषयका ज्ञान 
फरना हो, तो भी इसप्रकार अन्तःकरणका विपयविशेषमें प्रयोग करनेपर हे, 
शोक, ठेप, दया आदि मानसिक व्यापार उपलब्ध दोते हैं। इन सब विषय ज्ञानोंके 
मध्यमें देश और कालका संस्कार सनमें निहित रहता है । वाह्य इन्द्रियों द्वारा गृहीत 
होनेवाले विपय देशके साथ संयुक्त होकर ही इन्द्रियमागंसे प्रकाशित होते हैं, अर्थात्‌ 
शब्द, स्पर्श, रूप, रस अथवा गन्ध कोई भी एक हो स्थानमें उपलब्ध होते हैं एवं मानसिक 
चिन्ता और अनेक घटनाएँ कालके साथ सम्बद्ध होकर अनुभूत होती हैं। देशके 
ज्ञानके बिना वाह्मज्ञान नहीं होता एवं कालके ज्ञानके विधा भी चिन्ता या घटनाका 
पार्थक्य नहीं किया ज्ञा सकता। अधिकांश ध्थलोंमें देश और काल दोनोंके 

२ 


'बिरे० नच्युत 


मिलित संस्कारके साथ विपयज्ञान होता है। इससे प्रतीत होता है कि हम लोग 
देश और काछके अधीन हुए बिना किसी भी इन्द्रियजन्य ज्ञानक्रो प्राप्त नहीं कर 
सकते । इसलिए किसी भी पदार्थका यथार्थ स्वरूप हमारे निकट प्रकाशित नहों 
हो सकता । जैसे पाणडु रोगसे पीड़ित व्यक्तिके चल्लुसे सब वस्तुएँ पीली दिखाई 
देती हैं, वैसे ही श्रह्यसत्ता भी देश और कालके मध्यपाती होकर हमारे निक्रट नाम- 
रूपमय जगतृरूपसे प्रकाशित हो रही है। देश-कालरूप आवरणको दूर किये 
बिना सत्य पदार्थका स्वरूप नहीं जाना जा सकता है । भगवती श्रुति सी कहती है-- 


सैव वाचा न मनसा प्राप्तुं शक्ष्यो न चक्षुपा' ( क० २।११२ ) 


प्रद्मयतता वाक्यसे प्रकाशित नहीं हो सकती; मन अथवा चक्लुके द्वारा भी 
उसका ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योंकि देश और कालकी अपेत्ता किये बिना 
हमारी इन्द्रियशक्ति कार्य ही नहीं कर सकती । यही देश और कालका आवरण 
कहांसे और किस रूपमें आकर हमारे सत्य ज्ञानमें बाधक होता है, यहाँपर इसी 
बातका अनुसन्धान करना आवश्यक है। हम छोग वेदान्त-सिद्धान्तके उरलेख- 
काठमें पहले ही जान चुके है. कि एकमात्र मरह्मसत्ता ही सत्य है। संसार किस 
रुपमें मिथ्या है, इसका भी पहले निरूपण कर चुके हैं। किन्तु त्ह्मकी सत्यता 
हमारी इन्द्रियों द्वारा ज्ञात नहीं हो सकती । इसके कारणका अन्वेष॑ण करनेके लिए 
जीव ब्रह्मसे अभिन्न है”! इस सिद्धान्तक्ी ओर विशेषरूपसे ध्यान देना होगा। 
ब्रह्मके ही एकमात्र सत्य पदाथ होनेपर ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ हो ही नहीं सकता | 
सुतर्रा जीवका भी ऋह्मसे प्रथक्‌ असत्तिल्र नहीं है, किन्तु हम छोग अद्मयसे अपनी- 
अपनी भिन्नताका निश्चय रखकर न्मज्ञानकी प्राप्तिके लिए प्रयत्न करते हैं। 
यह पार्थक्य ही त्रह्मस्वरूपबोधमें वाधक होता है। जैसे अपनैकों आप ही जाना 
जा सकता है अथात्‌ अपनेमें कया हो रहा है इस वात को दूसरा ( उस व्यक्तिके 
साथ योगकीशलसे एकीभूत हुए बिना ) नहीं जान सकता, वेसे ही श्ह्मके साथ 
अभिन्नरूपसे स्थित हुए विना--पाथक्यका त्याग किये विना--मरक्मके स्वरूपका 
निम्चय नहों हो सकता । 


लोग बह्मसे पृथक हैं, ऐसी ही यहाँगर हमारी धारणा होती है । यही 
भेदभाव वेदान्तकी साया है। उसीने देश-कारके संस्काररूपमें नास-रूंपसय 
जगज्ञालका विकास किया है। और भी अधिक आलोचना करनेपर यह जठिल 
प्रश्न कुछ परिमाणमें सरल हो सकेगा । जहाँ जीव और त्रह्मका भेदज्ञान होता है 
वहीं जगत्‌के अस्तित्वकी उपलब्धि होती है एवं जिस समय दोनोंकी अभिन्नताकी 
प्रतीति होती है. उस समय जगतकी सत्ता नहीं रह सकती, क्योंकि देश अथवा 
काल द्वारा भेद न होनेपर अपनेसे अन्यकरा किस प्रकार पृथक्रूपसे बोध होगा । 


ब्रह्मका जगह्गूप रहस्य ३३१ 


जिन लोगोंका सन अह्मके मननमें संलग्न है उन्हें वेपम्यमय प्पभ्चात्मक जगतके 
आणु-परिमाणमें भी ब्रद्यके सिवा अन्य कुछ भी दृष्टिगोचर नहीं होता | इसी कारण 
वे जीवितावस्थामें ही मायासे निमुक्त हो जाते हैं। रूप, गुण, अवस्था और 
उपाधि--इन चारोंकी मिन्नवाक्रे कारण द्वेतबुद्धिका विकास होता है। किन्तु सबसे 
अतिरिक्त केवल एकमात्र आत्मासें मनोद्ृत्तिका सतत प्रवाह होनेपर द्वतबुद्धि 
नहीं टिक सकती । आत्मा द्वेतज्ञान आदि दोपोंसे रहित है, इसलिए उसमें वैपस्यकी 
विक्ृत छाया पड़ ही नहीं सकती । समदर्शी अथवा नक्षदर्शी पुरुष निरन्तर अद्म- 
रति द्वारा प्रह्ममें ही अपनी स्थिति समभते हैं । मगर अज्ञ लोग स्वर॑सिंहासनके 
ऊपर त्थित स्वणभ्रतिमाके दृशनके समय प्रतिम्मा और सिंहासन दोनोंको प्रथक्कू 
वत्तु मान बैठते हैं । किन्तु बुद्धिमान्‌ व्यक्तिकी दृष्टिमें दोनों ही बस्तुओंमें एक 
अथात्‌ दोनों ही सिंहासन और प्रतिमामें एकमात्र सुबर्ण द्वी प्रतीव होता है । इसी- 
प्रकार अज्ञानीकी दृष्टिसे द्वेतप्रपश्व है, परत्वज्ञके सन्मुख सम्पूर्ण प्रपभ्व एकमात्र 
अद्वितीय त्रद्म है । 


बे 


'सर्वभूतस्थमात्मान॑ सर्वेभूतानि चात्मनि। 
ईंच्ञते योगयुक्तात्मा स्वेत्न समदशन: ॥ 
सर्वत्र समदर्शी योगी पुरुष सब भूतोंमें अपनेको और अपनेमें सब भूतोंको 
देखता है । 
निर्विव्य योगसम्राधिकालमें योगीका सन जहाँपर आत्माकार हो जाता 
हैं यहाँ उसकी पू्वावस्थामें ( मलिसावस्थामें--आत्मयोगविरहितावस्थामें ) जो 
जगठ्प भव प्रतिभासित होता है और मनोबृत्तिके वेपम्यगुणमें एक ब्रह्मके अनन्त- 
विकासस्वरूप ध्श्यमान संसारमें समस्त वस्तु ही खतन्‍्त्र हैं, इसप्रकार जो भेद्‌- 
बुद्धिका उदय होता है. उस क्षणमें पुनः वह भेदयुद्धिका उदय नहीं हो सकता। ' 
जब मनोधृत्ति विषयाकाराकारित होती है. तथ जीवको ब्रक्मका दशन नहीं 
होता और जब चही बृत्ति योगवछुसे अ्रद्माकाराकारित हो जाती है तब विषयोंका 
दर्शन नहीं दोता, जैसे लक्ड़ीको खूब धघकती हुई अग्निमें फेकनेसे वह लकड़ी 
अपना स्वरूप स्यागकर अग्निका स्वरूप धारण कर छेती है, बेसे ही सन जब 
आंत्मामें सलगन हो जाता है । उस समय वह अपनी स्वाभाविक सलिनताकां 
त्यागकर चैतन्यस्वरूप हो आत्माके साथ एकीमूत हो जाता है। इसी अवस्थामें 
योगिराज पुरुष सूत्रध्षमृहमें बल्लत्व और वस्तत्वमें सुत्नत्नके समान आत्मासे ही 
सर्व प्रपश्व जगत्‌ आविर्भूत हुआ है... एवं जगव्‌ एक्म्रान्र आत्माका ही विकास 
है, ऐसा ज्ञान प्राप्त करते हैं। स्वातर्ूयदृष्टि अथवा पेपम्यबुद्धि योगयुक्तावस्थामें 
नहीं रहती है.। 


६३२ -.. भच्युत्त 


अतएव देखा जाता है कि जीव को अभेदमावसे तद्ममें स्थिति दोनेपर्र मांयां- 
जतनित भेदभाव नहीं रहता और जगतका ज्ञान भी नहों रह जाता। इस समय 
'मायाके विपयमें कुछ आलोचना करनेपर हम जमद्॒ह॒स्यकी कुछ सरछ्तासे समझ 

कैंगे। हम लोग हरएक मिन्न भिन्न हैं, ऐसी ही हम लोगोंकी धारणा है । 
खुदरां हम लोगोंकों प्थक्‌ करनेवाला फोई कारण हैं । यह्‌ पृथक्‌ ज्ञान है, ऐसा 
कहनेपर एकत्वकी भी कल्पना स्वतः द्वी उपत्यित होती दे । एकत्वज्ञानके भीतर 
वहुत्वका ज्ञान नहीं है, किन्तु बहुलके ज्ञानके मध्यमें एकल्नज्ञानक्ा आभास कुछ 
रहता ही है। एक फलके दिखाई देनेपर एकका ही ज्ञान होता है, किन्तु एके 
अधिक फल्नोंके दिखाई देनेपर वहुत्वज्ञानर्ते साथ एकत्का ज्ञान भी विद्यमान रहता 
है। हम लोग बहुत्ववोधके बीचमें है। ऐसा कहनेपर इसके कारण॑रूपमें विक्षेप- 
शक्ति या मायाशक्ति नामक शक्तिविशेषक्नी कल्पना द्ोती दे, किन्तु एकलकी 
दिशासे त्रह्मत्वह्पमें स्थिर होनेपर यह भिन्नभाव किस रूपमें उपलब्ध होगा ! 
इसलिए ब्रह्मसत्तामें साया नहीं है । माया सुतरां असत्‌ है, किन्तु बहुलवज्ञानक्री 
अवस्थामें हमें वोष होता है कि विक्षेयनामक् कुछ हैं। यों विक्षेपक्ती सत्यता 
स्वीकार करके हम मायाको सत्‌ कद्दते हैं। जीवभावमें मायाके सत्‌ और प्रह्म- 
भावमें मायाके असत्‌ होनेसे वेदान्तमें प्रतिपादित माया सदसदूरूपिणी है। शुद्ध 
प्रह्मसे इस सदसदूरूपिणी अत्यन्त अनिवेचनीय मायाका विकास होनेपर जगनकी 
संष्टि होती है। श्रद्मसत्तामें जगतूर्ष्टिकी करपना नहीं की जा सकती। हमारे 
भेदज्ञानसे केवल सष्टिका अनुमान होता है । द्वेतज्ञान होनेपर ही मनमें चेष्टा उत्तन्न 
होती है. तभी वह करपना कर सकता है । 

किस तरह इस पृथगृमावका ( भेदभाव ) विकास होता है, इस बातका निणय 
होना कठिन है । श्राच्य या पाश्चात्य किसी भी दर्शनमें इसका मली भाँति कोई निर्णय 
नहीं है। इसका कारण यह है कि पाथक्यज्ञानकी भवस्थामें हो बुद्धि विचार कर 
सकती है। जब पाथक्यज्ञान नहीं रहता है, तब बुद्धिका प्थक अस्तित्व ही नहीं 
रहता। भतएवं एकत्व ओर वहुत्ककी एक जगइ तुलना करनेके लिए अवकाश 
ही कहाँ ? इसी फारण जगत्‌-रहृस्य त्रद्यकी महिमा अथवा अनिवंचनीय सायाके 
'जामसे वेदान्तशास्त्रमें प्रतिपादित है । 


( शपूण ) 


पहषि व्यासजीके तातयंका निणय 
| [ ज्येष्ठकसे आगे ] 

जैसे वेदान्तमें पत्युरसामव्जस्यात्‌र $इस अधिकरणमें भगवान्‌ वेदव्यासने 
पशुपतिमतका खण्डन किया है. बेसे ही शैवागमममें भी - मगवाद शिव्रने केवलाहैत 
ही वेदान्तियोंका अभिमत है, ऐसा अनुवाद कर उसका खण्डन किया है। 
देखिए--परगेन्द्रसंहितामें ( ज्ञानपाद रय पटल ) भरद्वाजके इस प्रश्नपर कि-- 

वेदान्त, सांख्य, जैन, वेशेपिक, नेयायिक, बौद्ध आदिके मतमें साधन सहित 
मुक्ति सुनी ही जाती है उनसे शिवागममें क्‍या विशेष है ९ इन्द्रने यों उत्तर दिया है 
कि तत-तत्‌ मतोंके प्रवतंक आचाय कपिल, कणाद आदि सवज्ष नहीं थे, इस कारण 
उन्होंने अपने-अपने दशनोंमें जो पदा्थोंका संकलन क्विया है, वह परिस्फुट नहीं है । 
उसी प्रकार उनके बतछाये हुए उपाय ( साधन ) और फछ ( खरग्गं, अपवर्ग आदि ) 
भी स्फुट नहीं हैं; इसलिए उनके मतमें अर्थ निश्चय होना सम्भव नहीं है। शिवागमके 
उपदेष्टा स्वज्ञशिरोमरि साक्षात्‌ पशुपति हैं, इसलिए इसमें उपयुक्त सभी बातें 
विशद्‌ हपमें प्रतिपादित है, अन्‍य दशनोंसे इसमें यही विशेष है । 

सर्वप्रथम वेदान्तका ख़ए्डन करनेके लिए '्रेदान्तेपु' इत्यादि श्छोकों ढारा 
निष्प्रष्व श्रद्वितीय आत्मस्वरूपके बोधक वेदान्समतका अनुवाद कर उसके निरा- 
करणके लिए विकतप किया गया है--क्या वेदान्त प्रमाण हैं अथवा अग्रमाण ? यदि 
वैदान्त प्रमाण हैं तो आत्मा प्रमेय ठहरा, थों दो बस्तुएँ ( प्रमाण-प्रमेयरूप दो पदाथे ) 
सिद्ध हो गई । जहाँगर प्रमाण और प्रमेय रहते हैं वहाँवर प्रमाता और प्रमा-ज्ञान 
भी अवश्य सानने ही पड़ँगे, यों दो वत्तुएँ और हुई । इस प्रकार चार वस्तुओंकी 
प्राप्ति होनेसे अद्वेतकी हानि हो जायगी । यदि वेदान्त प्रमाण नहीं हैं, तो वेदान्तमत 
श्रप्रामाणिक ही दो जायगा । दूसरी बात यह भी है कि आत्माके एक होने 
सबको सुष्त आदिके अनुभव समानरुपसे होंगे भर मोक्ष भी नहीं होगा । १ 

& ईश्वर प्रधान आदि जगतके उपादान कारणोंका प्रेरक होनेसे जगवूका निम्ित्त कारण 
नहीं दो सकता, क्योंकि ईश्वरके विषम जगतकी रष्टिमे प्रगतत्त होनेपर राग, ढ्वेप आदिकी प्राप्त 
दोनेसे असामज्जस्य होगा । 


* भरहाज उवाच--- 
बेदान्तसांख्यसद्सत्पादाथिकमतादिपु । 
तसाधना मुक्तिरस्ति को विशेषः क्षिवागमे ॥ 

शक उवाच-- 
प्रणैन्नसव॑ंद्र्शित्वात्‌ न स्फुटो वस्तुसंग्रहः । 


उपायाः सफलास्तद॒च्छवे सर्वेधिदं परम्‌ ॥ 
वेदान्तेप्नेक एवात्मा चिदचिद॒व्यक्तिलक्षितः । 
प्रतिज्ञामान्मेवेद निश्चय: किनिवन्धनः ॥ 


३३४ भच्युत्त 
मृगेन्द्रसंहिताके व्याख्याता पण्डित भारायणभट्ट, श्रीकण्ठाचा्थ तथा उक्त 
व्याख्यानोंके व्याख्याता अधोरशिवाचायने वेदान्तमतका अनुवाद ओर उसका 
निराकरण बड़े घटादोपसे किया है। वह सब इतना विपुल है कि उससे एक 
पोथा तयार हो सकता है. इसलिए हम उसका यहाँवर उल्लेख नहां करते । फिर 
भो इस अन्थिकों सुलमानेके लिए कुछ लिखना ही पड़ता है-- 
भट्टनारायण और श्रीकर्ठाचारयकी वृत्तिमें लिखा है-- 
“को वशी स्वेभूतान्तरात्मा 
एक विश्व॑ वहुघा यः करोति' (कठ ५।१२ ) 
इत्यादि श्रतिस परमात्मा दी सम्पूर्ण जड़ और चेतन पदार्थोके आविभोव 
और तिरोभावके एकमान्न मूलकारण हैं; ऐश्वय, ज्ञान, यश आदि छः गुणोसि परिपूर्ण 
भगवान्‌ एक होते हुए भी र॒ष्टिफ लिए ततू-तत्‌ अन्तःकरणरूप विविध उपा 
धियोंके भेदसे सत्व, रज भोर तमोगुणकी घारण करते हैं। उनका यथार्थ 
रूपसे ज्ञान होनेपर अभ्युदय होता है.। वही वेदान्तम्तिपाद्य भग धान जगद्पसे 
स्थित हैं । वही सत्य हैं, उनसे अतिरिक्त दतन्ञान ट्विचन्द्रके ज्ञानकी नाई' भ्रम है। 


इस विपयमें भगवान्‌ भर्ेहरिते भी कहा है-- 
जैसे तिमिर रोगसे पीढ़ित पुरुष विद्युद्ध आाकाशकों नील, रक्त आदि रुपोंसे 
विचित्र-सा देखता है, वैसे ही यह निर्विकार अम्ृतरूप ब्रह्म अवियासे मानो कछुपता 
को प्राप्त होकर भिन्न होता है। इस प्रकार वह परमात्मछप परवह्म अद्वितीय ही 
है, सुख, हुःख आदि संसारधर्मो से मनका सम्बन्ध है; परमात्मा तो जैसे एक ही 
सूर्य जलमें पड़े हुए अतिविम्बोंसे भिन्न-सा ( अनेक-सा ) मादूम पढ़ता है. वैसे ही 
अह्वितीय होता हुआ भी नाना मालूम पड़ता है। जैस। कि भगवती श्रुति कहती है-- 
“यथा हाथ ज्योतिरात्मा विवस्वानपों भिन्ना वहुधेकोउनुगच्छन्‌ । 
उपाधिना क्रियते भेद्रूपी देवः ज्षेत्रेपतेबमजोड्यमात्मा ॥! 
अर्थात जैसे ज्योतिःस्वरूप यह सूर्य यद्यपि ऐक ही है तथापि घटादिभेदसे भिन्न 
अलोंमें प्रतिविम्बित होकर अनेक प्रतीत होता है. बेसे ही नित्य निर्विकार यह आत्मा 
एक होता हुआ भी सायारूप उपाधिसे क्षेत्रोंमे ( जीव-शरीरोंमें ) अनुगव होकर 
अनेकरूप हो जाता है। लेकिन यह ठीक नहीं है । 
अथ प्रमाण तत्नात्मा प्रमेय् अपयते | 
यन्रैतदुभय तन्न चतुध्यमपि स्थितम्‌ ॥ 
भ्वितह्वानिरेवं स्यात्‌ निष्प्रभाणकताउन्यथा । 
भोगसाम्याविमोक्षो च यो नेटावात्मवादिमिः ॥ 
( सगेन्द्रायम पृ० २११०-१४ ) 


महपि ध्यासजीके तात्पयंका निर्णय श्श्प 


अधोरशिवाचायरचित मगेन्द्रागमके ध्याख्यानके व्यास्यानमें भी कहा है-- 
अब अन्य दशनोंकी अस्फुटवाकी दशानेक्रे छिए पहले वेदान्तमतकी अस्फुटताका 
सूचन कर उसे दशोनेके लिए वेदान्तेपु” इत्यादि शोकसे वेदाम्तियोंके मतका 
उल्लेख किया जाता है। उसीक्ो व्याख्याकार आत्तैवेदम! इत्यादि श्रुतिसे दशोते 
हैं। यद्यपि आत्मा सत्यरूप ही है तथापि अविद्याहप उपाधिसे जीवात्मा उसे 
पशु, मग आदि अनन्त शरीरोंके भेदसे वहुत प्रकारका देखते हैं। जैसे कि स्वप्नमें 
एक ही जीवात्मा अनेक जीव, गिरि, नद, नदी आदिकों देखता है। इसलिए 
द्विचन्द्रप्तीतिकी नाई द्वेतप्रतीति असत्य है, अतः एक ही आत्मा श्रति और 
युक्तिसे सिद्ध होता है। इससे मगेन्द्रस॑हिता, उसकी बृत्ति और ध्रत्तिके व्याख्यानके 
पयोछोचनसे भी केवलाहेत ही वेदान्तशालका अभिमत है, यह सिद्ध हुआ | 
मह॒र्पि अगस्यविरचित शिवरहस्थमें ( अंश ३, अ० ३६ ) भी 
न ते गौतमाकाशनित्यत्ववादो 
मतों वेबवेदान्ततत््ञमूत्त | । 
नते जैमिने: शब्दनित्यत्वादो 
न मिथ्यालवादोइपि चेदान्तिनां ते॥ 
न वन्धो5पि मोक्तोईपि वेदान्तशास्त्रे 
तथा दृष्टिसप्टिअवादोषपि दृष्ट: । 
अविद्याविलासों न कोउपीह कस्प्यो 
विलासेयतस्ते जगजालमासीतू ॥ 
न चाधनन्तवेदान्तवाताविचारे 
हराराधकाराध्यभावामिमानः । 
म चेत्तेपघुना कम मार्गों विनष्ट; 
शिवाधनामागवाता कुतः स्थातू ॥$ 





# है वेद-नेदान्तके तत्त्तत, हे शिव ! आपको गौतमका आकाशनिद्यलवाद अमीहट 
नहीं है। जमिनिका शब्दनित्यत्वाद और वेदान्तियोंका मिथ्यात्वयाद भी आपको अभीष्ट 
नहीं है। वेदान्तशास्त्रमें प्रतिपादित वन्‍्ध, मोक्ष और दृष्टि-सप्टिवाद भी आपके अश्निमत 
नहीं है। वेदान्तामिमत अविया माननेकी भी कोई आवश्यकता नहीं है । सम्पूर्ण प्रप् आपकी 
लीलाये ही उत्तन्न हुआ दे । हे हरे, अनन्त वेदान्तवादोंके विचारमें आराध्य-आराधकभावका 
अभिमान नहीं रह सकता । न रहे, ऐसा यदि कहा जाय, तो हे शिव | कर्ममाग ही विनष्ठ “हो 
जायगा। आपके आराधनामागकी तो वात ही क्या हैं 


१३४६ | भष्युत्त 


इस प्रकार गौतमके अमिमत आकाशनित्यलवाद जैमिनिके अभिमत शब्दनित्वल 
और वेदान्तियोंके अमिमत प्रपध्वमिथ्यात्व, बन्ध-मोक्त व्यवस्थाका अभाव, दृष्टि- 
खष्टि आदिका, अबुवाद कर, खण्डन क्रिया गया है। इस प्रकार आयः गौतम, 
जैमिनि आदि सूत्रकारोंके मध्यमें पठित वेदान्तशब्द श्रद्मसूत्रक्े निर्माता मदपिका 
बोधक है, यह सिद्ध द्वी है। इससे सिद्ध हुआ कि केवलवेलमें ही महपि व्यास- 
जीका तातय है । ह 

और भी देखिए-जैसे वेदान्तशास्रमें 'उपत्यसम्भवात्‌#', समुदाय उमयहेतुकेडपि 
तद्प्राप्ति।”, 'नेकस्मिन्नसंभवात्‌|, 'एक आत्मन शरीरे भावात' >»(इन चार 
अधिकरणोंमें भगवान वेदव्यासने पाथरात्र, बौद्ध, जेन और चावोकके सिद्धान्तोंका 
खण्डन किया है, बैसे ही पाथ्वरात्र आदि दशनोंमें फेबलाइत ही वेदान्तशास्षका 
अभिमत है, ऐसा अनुवाद कर उसका खरण्डन किया गया है । 

उक्त प्रन्थोंमें जहाँपर केवलाद्वेतका अनुवाद कर खण्डन किया है वहाँगर 
केवलाद्वैत वेदान्तियोंका सिद्धान्त है यह घोषणा की गई है। हससे सिद्ध हुआ कि 
केवलाहतमें ही वेदान्तशाखका तातय है। वेदज्यासजीके वेदान्तशाल्रके प्रवर्तक 
दोनेसे वेदान्तके वादी होनेमें सम्देह ही क्या है ) इससे केवडाह्वेत द्वी व्यासजीका 
अभिमत है यह बात दिनके समान स्पष्ट है। इस कारण सम्पूर्ण वादियोंसे स्वीकृत 
कपिल, कणाद, गौतम, पतजलि और जैमिनि रचित द्रानोमें; सूच, भाष्य, वार्तिक 
ओर बृत्तियोंमें एवं पाशुपत; पाआ्वरात्र; बौद्ध तथा जैन शास्त्रेमिं जहॉँवर वेदान्तियों 
के मतके खण्डनका अवसर आया है वहाँपर केवलाहेतका ही अनुवाद किया गया 
है, अतएव वादियोंके वादविवादकी अब गुलजायश ही नहीं रह गई । सब लोगों 
की हृद्यंगम भी यही वात है। इससे श्रद्वेत ही व्यासजीके तात्पयका विपय है 
यही बात हमें भी युक्तियुक्त मालूम होती है । 


# वासुदेवसे जीवकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । यदि उत्पत्ति मानी जाय, तो जीवके घटरी 
. भाँति अनित्य होनेसे भगवश्ञाप्तिस्प मोक्ष, जो वैष्णवों द्वारा स्वीकृत है, किसको प्राप्त होगा 
इसलिए भागवतसिद्धान्त आन्तिमूलक है । 

' परमाणुहेतुक बाह्य समुदाय और स्कन्धहेंतुक आध्यात्मिक समुदायमें भी समुदायकी 
भ्राप्ति नहीं होती, क्योंकि अचेतन परमाणु और स्कन्धोंका अपने आप समुदाय नहीं हो सकता । 
अन्य किसी स्थिर चेतन संघातकर्ताका अभाव है, अतः उनका मत भान्तिमूलक है । 

3 एक परमार्थरूप वस्तुमें विरुद्ध धर्मोका सम्भव न होनेसे वस्तु्में अनेकरूपता नहीं है । 

» चावोक लोग शरीरातिरिक्त आत्माकी सत्ता नहीं मानते हैं, क्योंकि शरीरके रहनेपर 
आत्माकी उपलब्धि होती है, नहीं रहने पर नहीं होती, इस प्रकार अन्वय-व्यतिरेकसे उस 
उपलब्धिका शरीरधमेरुपसे भान होनेसे शरीरातिरिक्त आत्मा नहीं है । 


कुछ है, कुछ नहीं है, फिर भी कुछ हे ही ! 
( लेखक--यतिवर श्रीभोलेवाबानी सहाराज ) 


एक अफीमची अपने धोड़े और साईसके साथ घरतसे चछकर एक आममें 
जाकर ठहरा | आप तो अफीमका अंटा चढ़ाकर खाटपर लेटकर हुका पीते-पीते 
ऊँधने लगा और घोड़ेकी रक्षाका भार नौकर पर छोड़ दिया । थोड़ी देरमें पीनक 
उतरी, तो बोछा--नौकर ! 

नौकर-जी हां ! 

' अफीमची-क्या कर रहा है ! 

नौकर-विचार कर रहा हूँ । 

अफीमची-क्या विचार कर रहा है ! 

नौकर-अजी ! बकरीके पेटमें मेंगनियाँ कौन बना देता है? यह 
विचार कर रहा हैं । 

अफीमची-भाई ! नागते रहना, सो मत जाना, विचारमें भी कहीं डूब 
मत जाना | यह चोरोंका ग्राम है, कहीं घोड़ा चोरी न चढा जाय । 

अफ्रीमची इतना कहकर, दूसरा अंग चढ़ाकर ऊँघने छग गया और नौकर 
विचारमें मग्न हो गया । फिर पीनक उतरी, तो अफीमची बोछा--नौकर ! 

नौकर-जी हाँ | 

अफीमची-क्या कर रहा है ! 

नोकर-विचार कर रहा हैं । 

अफीमची-क्या विचार कर रहा है ! 

नौकर-भजी, यह विचार कर रहा हूँ कि बटके छोटेसे बीजमें से इतना 
बड़ा वटका वृक्ष कहाँसे आा जाता है ! 

अरे भाई विचार छोड़ दे, जा, रात्रि हुईं, घोड़े पर निगाह रख । पहलेकी 
भाँति इतना कहकर अफीमची ऊँधमें पड़ गया और नौकर अपना काम करने _ 
ढुगा । तीसरी वार अफीमंची चौंक कर बोछा--नौकर ! 
'. नौकर-जी हाँ! 
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अफीमची-क्या कर रहा है ! 

नौकर-अजी, कर क्या रहा हैँ, एक-न-एक विचार जीमें जा ही जाता 
है। मनको रोकता हैँ, तो नींद आने रुगती है अथवा विचार आने लगता है, 
विचार कर रहा हूँ । 

अफीमची-क्या विचार कर रहा है ! 

नौकर-अजी ! यही विचार कर रहा हूँ कि पहले इक्ष हुआ या पहले 
बीज हुआ ? समझमें नहीं आता कि कौन पहले हुआ 

नौकरसे 'जागता रह” कहकर अफीमची फिर ऊँधने छगा और थोड़ी देर वाद 
बोछ--नौकर |! नौकर !! नौकर !!! उत्तर न पाकर वोला-भरे ! 
क्या कर रहा है ? सो गया क्या ! 

नौकर-अजी सो तो नहीं गया, विचार कर रहा है । 

अफीमची-अब क्या विचार कर रहा है ! 

नौकर-अजी ! गजब हो गया ! घोड़ा चोरी चछा गया । विचार कर रहा 
हैँ कि धोड़का जीन आप ले चलेंगे अथवा मुझे ले जाना पड़ेगा ! 


अफीमचीके नौकरके समान एक विचारशील मनुष्य था, उसका स्वभाव 
विचार करनेका था। किसी मन्दिरके - फाटक्रपर लिखे हुए उपयुक्त शीष॑कको 
देखकर विचार करने रूगा-- 

यह किसने लिखा है? लिखा हुआ तो किसी विद्वानका प्रतीत होता है, 
परन्तु इसका अथे मेरी समझमें नहीं आता £ यह वाक्य क्या है ? यह तो एक 
पहेली है--अबूझ पहेली है ! लिखा है-'कुछ है, कुछ नहीं है, फिर भी कुछ 
है ही! कुछ हो, कुछ न हो और फिर भी कुछ हो ही, ऐसी वस्तु तो 
आज तक कोई मेरे देखनेमें नहीं आई ? कभी-कभी अम तो हो जाता है। 
वह यह कि रहती तो है रस्सी, पर रस्सीके बदले दिखाई देता है सप | अथवा 
रहती तो है शुष्क मरुभूमि, पर अमसे दिखाई देता है जल । कहीं ऐसा हो 
तो कुछ कहना नहीं है। हाँ, हों, ऐसा ही है। अमसे सरप॑ कुछ है ऐसी 
प्रतीति होती है, पीछे क्रम दूर होनेपर जो सर्प कुछ था, वही कुछ 
नहीं हो जाता है। परमार्थसे वह सर्प कुछ नहीं हो, ऐसा नहीं है; किन्तु 
है ही। सर्प तो नहीं है परन्तु रस्सी तो है ही। रस्सीको कुछ नहीं है, 


कुछ है, कुछ नहीं है, फिर भी कुछ है ही ! १३५९ 


ऐसा नहीं कह सकते, किन्तु है ही, ऐसा भी कहना होगा। इससे सिद्ध 
हुआ कि अधिष्ठानके बिना अम नहीं होता और न हो ही सकता है। यदि 
रत्सी न हो, तो सप॑ आदिका अम होना असंभव है। रस्सी हो, तभी सर्पका 
श्रम हो सकता है । अब कुछ है, कुछ नहीं है, फिर भी कुछ है ही, यह पहेली 
तो बूझ ली गई--जान छी गई । परन्तु मन्दिरके फाटकपर यह क्यों लिखी 
गई है, यहां इसके लिखनेका अभिम्राय क्‍या है! यह समझमें नहीं आता । 
इसमें कुछ गूढ़ रहस्य है। 

कहीं इस मन्दिरके लिए ही तो यह नहीं लिखा है कि यह मन्दिर 
कुछ है, कुछ नहीं है, फिर भी कुछ है ही! कहीं यह मन्दिर भी तो 
रस्सीमें सपेके समान किसी अधिष्ठानमें अध्यस्त नहीं है! विचार करना 
चाहिए कि यह कुछ है, या कुछ नहीं है ! यदि कुछ है, तो क्या है ! 
मन्दिर दीखता तो प्रत्यक्ष है, प्रत्यक्ष तो श्रमकालमें सर्पका भी होता है । 
क्या उसीके समान यह भी मिथ्या तो नहीं है ! नहीं मिथ्या नहीं है, 
सामने खड़ा है, सत्र छोग इसे मन्दिर कहते हैं, सब यहां दर्शन करने 
आते हैं, बैठते-उठ्ते हैं । छाख्र दो छाख रुपये इसकी तैयारीमें रंगे होंगे, 
जब इसकी प्रतिष्ठा हुई होगी, तो हजार दो हजार साधु-ब्राह्मण जिमाये 
गये होंगे। जबतक यह मन्दिर बना रहेगा, तवतक इसका बनानेवाढा 
स्वगमें स्वगके दिव्य भोग भोगेगा, ऐसा शाख्रोंमें प्रसिद्ध है। यहां भी 
बनानेवालेकी, जबतक यह मन्दिर है, तवतक और पीछे भी कुछ कारुतक, 
कीर्ति गाई जायगी, तब यह मिथ्या कैसे है! सच्चा ही है, बावन तोले 
बावन रत्ती सच्चा है, सोरह आने सच्चा है। निश्चय सच्चा है, विचार की 
आवश्यकता नहीं है । 

नहीं, नहीं! गुरु महाराजने तो मुझे यह मंत्र दिया है कि बिना 
विचारे कोई कार्य मत करो और बिना विचारे किसी वस्तुकों सच्ची 
मत मानो | छोकमें भी कहावत है कि--बिना विचारे जो करे सो पीछे 
पछताय” विद्वानोंका वचन है--विचार धरम तप है, विचार धरम बल है, 
विचार परम धर्म है, विचार ही ज्ञाव है जौर विचार ही थोग है, इस 
वाक्यसे भी मुझे विचार करना चाहिए | 

पुनता हैँ कि नाम और रूप--आकार--मिथ्या होते हैं; जैसे घटका नाम 


४४० | भच्युते 
घट और घटकी आकृति गोल्पेट आदि मिथ्या हैँ और वस्तुरूप मिद्ठी - 
सच्ची है। इसी प्रकार भन्दिरका नाम मन्दिर और मन्दिरका आकार तो 
कल्पित हर ही, परन्तु वस्तु क्या है! वस्तु तो इसमें इट, पत्थर, छोहा और 
लकड़ी है, क्योंकि यदि मन्दिर सच्चा माना जायगा, कह्पित नहीं माना 
जायगा, तो ईंट, पत्थर आदि सच्चे नहीं रहेंगे । परन्तु ईंट, पत्थर आदि संचे हूं 
ही, उनमें भी मन्दिरके नाम और रूपकी कल्पना है, इसलिए ईंट, पत्थर आदि 
सच्चे हैं, और मन्दिर कहिपित होनेसे मिध्या है, यह सिद्ध हुआ । ईंट, पत्थर 
आदि प्रथिवीके विकार हैं, एथिवीसे मिन्न नहीं हैं, प्रथिवी ही हैं | इसलिए 
ईंट, पत्थर आदि प्थिवीमें कल्पित होनेसे मिथ्या हें, प्थिवी ही सच्ची है। 
तव मन्दिर कहाँ है! प्रथिवी ही मन्दिरके आकारसे भासती है, इसलिए 
मन्दिर नहीं है । सुना है कि प्रछ॒यमें प्‌्रथिवी अपने परमाणुओंमें छीन हो जाती 
है, तब एथिवी ही कहाँ रहती है? परमाणु ही सच रहे | एथिवी नहीं हे, परमाणु 
ही हैं। परमाणुकी आजतक किसीने देखा नहीं हे, परमाणुका स्वरूप यह 
है कि जो देखनेमें न आबे और जिसका आकार नहीं है, वह परमाणु है। 
परमाणु क्या, अणु भी देखनेमें नहीं भाता । जब द्वयणुक व्यणुक्र होता है, तब 
अणुकी कल्पना की जाती है, क्योंकि अणुकी उत्पत्ति अनणु परिमण्डल्से 
बतलाई जाती है | अनणुमें से अणुका उत्तत् होना ही असंभव है, क्‍योंकि जो 
अणु न हो वह अनणु है। मछा जो अणु नहीं है, उप्तमें से अणु कैसे उत्पन्न 
हो सकता है ! नहीं हो सकता | इसलिए अणु नहीं हे । जब अणु नहीं है, तब 
अणुओं की बनी हुई पथिवी भी नहीं है। जब एथिवी नहीं है, तव इसी 
भ्यायसे अन्य चार भूत भी नहीं है। इसलिए यह ब्रह्माण्ड ही नहीं है। जैसे 
ब्रह्माण्ड नहीं है, वैसे ही पिण्ड भी नहीं है । इसलिए यह सब जो कुछ है, अब 
कुछ नहीं है, क्योंकि अम है । अम अधिए्ठानके बिना नहीं हो सकता, इसलिए 
इस भ्रमका अधिप्तान ब्रह्म ही सचा है | तव तो कुछ है ही, इसलिए ठीक 
कहा है---कुछ है, कुछ नहीं है, फिर भी कुछ है ही ! 
अहा हा | यह सब ब्रह्म ही है” इस श्रुतिका अर्थ आज मेरी समझसमें 
आया कि यह सब जो कुछ दिखाई देता है, ब्रह्मके सिवा कुछ नहीं है, 
सब ब्रक्ष ही है। जैसे रज्जुमें दिखाई देनेवाला सर्प, रज्जुके सिवा कुछ 
महीं है; र्जु ही है अथवा जैसे मरुभूमिमें दिखाई देनेवाला जरू महभूमिसे 


शक है 0 शो # 0 [4] ! हु] 
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मिन्न नहीं है, मरुभूमि ही है वेसे ही ब्ह्ममें दिखाई देनेवाल यह जगत 
त्रह्मणे भिन्न नहीं है, ब्रह्म ही है, इसलिए श्रुति ठीक कहती है कि यह सब 
.मह्न ही है। जगत॒को साधारण मनुष्य कुछ कहते हैं, क्योंकि प्रत्यक्ष देखनेमें 
आता है, फिर मी जगत्‌में अनेक अवयब तो देखनेंमें आते हैं, जैसे आकाशादि 
पत्च॒ भूत, शब्दादि पाँच तम्मात्राएँ, महत्‌, अहंकार आदि विक्ृति, सूर्य, 
चन्द्र, नक्षत्र, तारे जादि ज्योतियाँ इत्यादि अवयव तो अनेक हैं, परन्तु 
अवयवी कोई देखनेमें अथवा जाननेमें नहीं आता, इसलिए अम होनेसे कुछ 
नहीं हैं । जैसे गवर्नमेन्टको आजतक किसीने देखा नहीं है, फिर भी गवमेन्ट 

' ताम छोकमें प्रसिद्ध तो है ही, क्योंकि उसके अवयब मंत्री आदि देखने आते 
हैं, फिर भी अवयवीरूप गवनमेन्टका नाम ही नाम है, वस्तुतः वह कोई नहीं है । 
किसी एक अवयवको .भी गवर्नमेन्ट कह सकते हैं और सब अवयवोंको भी उसी 
नामसे पुकार सकते हैं, इसलिए अवयवोंके सिवा कोई अवयवी मिन्न सिद्ध 
नहीं होता । इसलिए जैसे गवर्नभेन्ट कुछ है और कुछ नहीं है, इसलिए अम है, 
इसी प्रकार जगत्‌ कुछ है और कुछ नहीं है--दोनों होनेसे कर्पना--अम--है । 
परन्तु कल्पना अधिष्ठानके विना नहीं हो सकती । जैसे रज्जुके बिना 
सर्पकी कल्पना--अम--नहीं हो सकती वैसे ही जगद्गप अ्मकी कर्पना 
स्वयं ब्रह्मके बिना नहीं हो सकती,- इसलिए सत्‌ ब्रह्म जगतका अधिष्ठान 
है, वही कुछ है और कुछ होनेसे सत्य है। श्रुति कहती है कि यह आत्मा 
ब्रह्म है | आत्मा नाम आपका है, इसलिए आप ब्रह्म है और ब्रह्म आप है। आप 
और ब्रह्म दोनों एकके ही नाम हैं, क्योंकि श्रह्म यदि आप न हो, तो अन्य 
हो जाय | अन्य होनेसे जड़ हो जाय । श्रुति अक्मको चेतन बतढाती है। भ्ज्ञान 
त्रह्न है', 'सत्‌ त्रह्म है, चित्‌ ब्रंझ है” इत्यादि अनेक श्रुतियाँ प्रमाण हैं, इसलिए 
ब्रह्म आत्मा है । यदि आत्मा ब्रह्म न हो, तो परिच्छन्न हो जाय, क्योंकि ब्रह्म नाम 
व्यापकका है । जो ब्रह्म न हो, वह व्यापक भी नहीं हो सकता है, परन्तु आमा-- 
आप-व्यापक है, क्योंकि आजतक भात्मा-आप-का अभाव किसीने नहीं देखा है । 
सेनेमें, स्वप्नमें, जागनेमें, उत्पत्तिमें, स्थितिमें और प्रढयमें आत्माका--आपका--- 
अभाव नहीं होता | यदि आत्माका अमाव हो, तो जन्म-मरण आदिको कौन 
जाने--कौन प्रकाश करे ! आत्मा जगतके भावका भौर अमावका प्रकाशक है, 
इसलिए वह सर्वत्र, सर्वेदा वि्यमात है। अतएवं वह जपरिच्छिन्न है और अपरि- 
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च्छिन्न होनेसे त्रह्म है। मैं” शब्दका अर्थ भी यह जाला ही है, इसीलिए श्रुति 
कहती है--'तेरा वह आत्मा अक्महै? “में ब्रह्म हूँ” आज तक म "में? का अर्थ देह 
समझता था, इसलिए मुझे जगत्‌ दिखाई देता था । आज गुरु और शाखकी ऋपासे 
मेरी समझमें आ गया है कि में देह नहीं हूँ, किन्तु आत्मा--जह्य--ही हैँ, इसलिए 
सत्र पूर्ण हैँ, मेरे सिवा अन्य कुछ नहीं है, जो कुछ है, में ही हूँ | जो कुछ 
देखने, सुनने, छूने, चखने, झूँघने, और जाननेमें आता है, सब मैं ही हूँ, अन्य 
कुछ नहीं है । कुछ, कुछ नहीं--सत्‌ और असतसे रहित में ही कुछ हूँ, तब तो 
(कुछ है ही/ यह अन्तका परमार्थ कुछ में ही रहा । 

भाई सन ! क्‍या सुना ! क्‍या समझा ! अफ्रीमर्चीके नौकरका तो थोड़ा ही 
चोरी चला गया था, इस विचारशीढका जगत्‌ ही चोरी चछा गया। नौकरको तो 
धोड़ेके बोझके ले जानेफी चिन्ता रह गई थी कि में वोझा छे चढँगा या मालिक ले 
चलेगा । उक्त विचारशीलको तो कोई चिन्ता ही नहीं रही, क्योंकि जबतक संसार 
सच्चा प्रतीत होता रहता है, तवतक दौड़-धृप होती रहती है । जहां संसार गया, 
वहीं चिन्ता कर्पूर हो जाती है | श्रुति कहती है--'एकत्व देखनेवालेकी शोक कहां 
और मोह कहां ” जबतक द्वैत दिखाई देता है तबतक ही शोक, मोह, चिन्ता, 
भय, ईष्यी, राग, द्वेप आदि हैं। पीछे तो ऐसे भाग जाते हैं, जैसे राजाके 
मरनेसे सेना भाग जाती है। ट्वेतदर्शनसे शोक, मोह आदि दुःख देते हैं और 
अद्वैतदशनसे वे दुःख नहीं देते, किन्तु सुख देते हैं, क्योंकि वे दिखाई ही नहीं देते 
हैं। यदि दिखाई देते हैं, तो मिथ्या दिखाई देते हैं | इसलिए भाई मंसाराम ! यदि 
तू सुख चाहता है अर्थात्‌ खुखी होनेकी--सर्वदाके लिए सुखी होनेकी-तुझे इच्छा 
है, तो नित्य निरन्तर अद्वैतदर्शनका अभ्यास किया कर | भगवान्‌ तो गीतामें 
कहते हैं-'कर्ममे अकर्म और अकर्ममें कर्म जो देखता है, वह बुद्धिमान, है, 
युक्त है और छत्खकर्मकृत्‌ है! | वेदवेत्ता कहते हैं--'जगतमें अह्म और 
ब्रह्ममें जगत्‌ जो देखता है, वह कमरके पत्तेके समान, कर्म करता हुआ भी 
कर्मोसे लिप्त नहीं होता” | भाई मन ! तू तो जगतको छोड़ दें, जगवमें 
'मत भटक, अपनेंमें--मर्नम--आत्मा और आत्मामें अपनेको--मनको---देखा 
कर, अपना आत्मा्में लय कर दे, अपनेको मिशकर आत्मा--आप--ही हो 
जा यह भी यदि तू नहीं कर सकता है, तो निम्नलिखित पदोंको एकाग्रचित 
होकर पढ़ा कर | 


फुछ है, कुछ नहीं है, फिर भी कुछ है ही ! 


प्रह्मात्मद्शन-- 


( ६ ) 
यह दृश्य जो है दीखता, मा ब्ह्मसे कुछ अन्य है । 
ज्यों रज्जुसर्पित रज्ज़ु ही है, रज्जुसे ना मित्र है॥ 
यह भूमिमं अध्यस्त जल, ज्यों जरू नहीं मरुमान्न है | 
तयों हमें अध्यस्त जग, जग है नहीं चिन्मात्र है।॥ 
| आर 
सो जायें या मर जायें जब, तब द्वेत नाहीं भासता | 
मूर्च्च समाधी माँहि भी, पाता नहीं इसका पता ॥ 
मनका रचा है भेद यह, मन हो तहाँ ही देखता । 
होता नहीं हे मन जहाँ, तहँ विश्व होता छा-पता ॥ 
( ३) 
यह विश्व तबतक भासता, मन माँहि जबतक वासना । 
पाता नहीं इसका पता, जब होय मन निवाौसना॥ 
अद्देतदशनयोगसे यह द्वेत जब मिट जाय है। 
होता तमी नर है सुखी, शिवतत्वमेँ डट जाय है ॥ 
( 9) 
अंद्रत कीजे भावना, अद्वितदरशन कीजिए । 
अद्वेतती लीजे शरण, अम-मेद सब तन दीजिए ॥ 
अद्वैतता कीजे श्रवण, अद्वेतता कीजे.. मनन । 
सद्वैतमि मन दीजिए, हो जायगा मन शुचि अमन ॥ 
( ५) 
हो जायगा जब मन अमन, तब द्वेतहय हो जायगा । 
ना भेद भासेगा कहीं; भयका विलय हो जायगा। 
ना शोक नाहीं मोह ही, फिर मुख कभी दिखलायगा । 
निहवन्द्न भोला हो सके, सुख-नींदम॑ सो जायगा ॥ 
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ब्रह्मतत्त निविशेष ही हे 
( लेखक--पण्डितवर श्रीचण्ठीप्रसादजी ग्ुद्ठ ) 

पूष लेखमें 'तरह्मतत्व श्रुति, अनुमिति आदि प्रमाणोंसे सिद्ध है, यह बात 
दिखाई गई है। इस लेखमें वह ब्रह्म निर्विशेष ही है, यह यथाशक्ति दिखलानेका 
प्रयक्ञ करेंगे। वेदान्तवेद् ब्रह्म निर्विशिप एवं निश्शरीर है, क्योंकि 'अस्थूलमनण॒न 
हस्वमदीर्धमलोहितमस्नेहमच्छायमतमो5वाय्वताकाशम संगम रसमगन्धमच्लुष्फम शो घम- 
वागमनो5तेजस्कमप्राणममुखममात्रमनन्तरम॒वाह्ं न चद्श्नाति क्रिश्यन ने तदश्नाति 
काम्चना (बू० ३।८।८) (बह अक्षर--त्रह्म--स्थूल, अ्रणु, हस्त और दीघ 
नहीं है, रक्त रूप तथा स्नेह गुणसे रहित है, छाया तथा तमोरूप नहीं है, 
तेज और वायु नहीं है, रस तथा गन्धसे रहित है, चल्छु, श्रोत्र, वाकू और मनकी 
वृत्तिसे रहित है, प्राणं और मुखसे रहित है, अमाठू--मेयका नापनेवाला नहीं दे, 
भीतर ही और बाहर ही नहीं है, किन्तु (सब जगह पूर्ण है, चहू कुछ खाता 
नहीं है, न उसको कोई खाता है), 'अशब्द्मस्पशमरूपमव्ययम! ( कठ० ३॥१५ ) 
( वह्‌ ब्रह्म शब्द, स्पश और रूपसे रहित और अव्यय है, ) दिव्यो झामर्तेः 
पुरुष: सवाह्माभ्यन्तरो हज: ( मुण्डफ २१॥९ ) ( स्वप्रकाश, अपरिच्दिन्न, 
बाहर ही नहीं, भीतर द्वी नहीं, किन्तु ऋछन अज--नित्य वह अद्य है ), 
'तदेतदू जह्य अपूवमनपरमनन्तरमवाध्ममयमात्मा अक्म सवोन्ुभू:' ( बृ० श५॥१९ ) 
( उसका पूंव--कारण नहीं है, अर्थात्‌ वह कार्य नहीं है, उसका पर--कार्य 
नहीं है, अनन्तर--सजातीय अन्य उससे नहीं है, वाह्म-विजातीय अन्य 
भी उससे नहीं है, वह आत्मा है, वह ब्रह्म है, सबका साक्षी-प्रकाशक दै )। 
इन श्रुतियोंसे शरह्म निविशेष--निर्गुण और अशरीर है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है । 

अश्च-अथ य एपोउन्तरादित्ये हिरिएमयः पुरुषों दृश्यते हिरिए्यश्मश्रः हिरणय- 
केश: (जो यह आदित्वमण्डलके भोतर दिर्ए्यके तुल्य उच्म्बल श्मश्रुकेश- 
वाला पुरुष योगियोंकोी दीखता है) तथा “य एपोउक्षिणि पुरुषों रृश्यते! (जो 
यह दक्षिण नेत्रमें पुरुष योगियोंको दीखता है) ऐसा आरम्भ कर एप 
उ एवं वासनी: ( यही कमका फल्का दाता है) 'एप उ एवं भामिनीः” ( यही 
आदित्यादिरूपसे जगतमें भासता है ) | तथा 'यः प्रथिव्यां तिष्ठन्‌ प्रथिव्या 
अन्तरों य॑ पथिवी न वेद यस्य प्रथिवी शरीरं यः प्रथिवीमन्तरो यमयति' 
( जो प्रथिवीमें स्थित और उसके भोतर विद्यमान है। धथिव्री देवता जिसको 
नहीं जानती, प्रथिवी जिसका शरीर है और प्रथिवीका जो नियमन करता है ) 
इन श्रुतियोंसे दिव्य शरीर और कल्याण गशुणवाला ईश्वर है, यह प्रतीत 
होता है। फिर वह निविशेष दी और निश्शरीर ही फैसे है! 


प्रद्मतत्त नि्विशेष ही है ३७४५ 


उत्तर--ठीक है, इन स्थलॉग इश्वर्के शरीरका तथा विशेष शुणोंका कथन 
आया है ९ परन्तु 'योध्सो आदित्ये पुरुपः सो5हमस्मि! 'सैवक तत्सा् तदुकथम' 
एप त शआत्मा अनन्‍्त्याम्यम्रतः' इत्यादि श्रतियोंसे इन स्थलोंमें अभेदका भी 
प्रतिपादन किया गया है । भाव यह है कि इश्वरका जीवके साथ वाच्यार्थ लेकर 
अभेद नहीं होगा, किन्तु रक्ष्याथ शुद्ध चैतन्य लेकर ही होगा, अतः सब वाक्योंका 


मुख्य तात्पय निविशेष चैतन्यमें ही है । सविशेप चैतन्यमें तापये किसी भी 
वाक्यका नहीं 


प्रश्न--जब सविशेषमें श्रतिका तालये नहीं है, तब सविशेषका श्रत्तिमें 
फथन क्यों किया गया है, हम तो कहते हैं कि सविशेष और निविशेष दोनोंका 
श्रुतिमं कथन है, इससे दोनोंमें श्रतिका तापये है। अन्यथा सविशेपत्रति- 
पादक श्रति व्यय हो जायगी और श्रतिक्रा वेयथ्य होना इष्ट नहीं है ९ 

उत्तर--जैसे 'तत्त्वमसि' इत्यादि वाक्योंका मक्षात्मैक्यमें ही भाग-त्याग-लक्षणासे 
तय है और उप्तकी प्रिद्धिफे लिए छोकसिद्ध ईश्वर और जीवका अलुवाद- 
मात्र किया गया है, उनके प्रतिपादनमें श्रतिका तात्पय नहीं है, वैसे ही 'यः परथिव्यां 
तिप्ठतन्‌ *'एप ते आत्मा अन्तयाम्यम्तः' इत्यादि वाक्यका भी ऐक्यमें दी भागनत्याग- 
जक्षणासे तात्पयय है, और उसकी सिद्धिके लिए लोकसिद्ध अन्तयोमीका अलुवाद- 
मात्र है, भेदम श्रतिका तात्यय नहीं है । 

प्रभ्न--जों सविशेषप्रतिपादक श्रतियाँ त्र्मात्मैक्य-प्रतिपादनके प्रकरणमें हैं, 
उनका सबिशेपमें तात्यय न दो और वे ऐक्य-अतिपादनके अंग भरे ही हों, परन्तु 
जो सबिशेष-प्रतिपादक श्रतियाँ ऐक्यप्रकरणमें नहों हैं, उन्तका सबिशेपमें तात्पय 
क्यों न माना जाय क्योंकि यदि उनको सविशेषपरक न सानें, तो वे व्यथ 
हो जायँँगी। निष्कप यह है कि स ऋतु कुररीत मनोमयः प्राणशरीरों भारूप: 
सत्यसछुरपः (बह शमगुणयुक्त पुरुष मनोमय, प्राणशरीर अथोत्‌ मन और 
णसे युक्त स्व्रकाश ल्ञानस्वहप सत्यसद्भृत्प त्रक्मकी उपासना करे ) इत्यादि 
श्रतियाक्य सविशेप मद्याका दी प्रतिपादक है, अतः एवंबिध श्रुतियोंका वेयथ््य 
न हो, इसलिए अह्मकों सविशेष भी मानना ही पढ़ेगा, इससे ज्रक्ष निविशेष ही है, 
यह कथन युक्त नहीं है | 

२--इन श्रतियोंका भी सविशेष ब्रह्ममें ताथये नहीं है, किन्तु सबिशेष 

ब्रद्ाक्ी उपासनामें ताथय है। और यदि उपासनामें तालय है, तो उपके 
विपय बद्गबमें भी ताथरय्य है, यह कहना युक्त नहीं है, क्‍योंकि जैसे वार्च, 
पैनुमुपातीत! ( घेलुरूपसे वाणीकी उपासना करे) यहाँगर आरोपित पेलुरुपसे 
वाणीकी उपासना है बसे ही आरोपित सबिशेषरूपसे भी ब्रह्मकी उपासला 
हो सकती है फिर त्रह्मको वास्‍्तविक सविशेष मानना युक्त नहीं है, क्योंकि 


१३ 


३४५६ ््च्युत 


त्रक्मके सविशेष और नि्विशेष दौनों रूपोंको मानना असंगत है, क्योंकि लोकमें 
परस्पर विरुद्ध दो रूप एके कद्दींपर भी नहों देखे जाते हैं। भावाथ यह है 
कि उपनिषद्‌में कहीं-क्दीपर निर्षिशेष ब्द्यका कथन आता है और कहीं- 
कहींपर सविशेष जह्का भी कथन आता है और जहाके परस्पर विरुद्ध 
उप्तय रूप सान नहीं सकते, इसलिए एक रूपकों पारमाथिक और दूसरे रूपको 
आपारमार्थिक मानना होगा । इस परिस्थितिसें यह विचारना चाहिए कि निर्विशेष 
ब्रद्मके प्रतिपादक वचनका तात्य निविशेष ब्रह्ममें दी है, अन्यत्र नहीं है। और 
सविशेष जहाके प्रतिपादक वचनोंका तालय उपापनामें है, सविशेष अक्ममें नहीं; 
क्‍योंकि आरोपितरूपसे भी वार्च पेनुमुपासीत' इसके समान आरोपित रूपसे उपासना 
हो सकती है, अतः तित्पराणि वाक्यानि अतसपरवाक्येभ्य: प्रबानि' इस न्यायके 
अनुसार निर्िशेषपरक वचन सबिशेपपरक बचनको बाघ लेंगे और निर्विशेषमें 
उपनिषदूका तालये प्रामाणिक माना जायगा । यह वात--“अरूपवदेव तत्मघानलात' 
(१११४) [ब्रह्म अरूप अथौत्‌ अशरीर निगुण ही है, क्योंकि निर्विशेषप्रतिपादक 
वचन निविशेषत्रद्मतासयक हैं। इससे यदि ब्रह्मकी निर्विशेष नमानें, तो थे 
व्यर्थ हो जायेंगे |] इस सूत्रमें महपि व्यासने स्पष्ट ही कही है । 


यहाँपर यह भी विचारना चाहिए कि यदि अद्यको वृत्तिकार वोधायन भुनिकरे 
मतानुयायियोंक्रे अनुसार तथा महाशैव नीलकर्ठादिके भनुपार केवल सशरीर 
सगुण ही माने अथोत्‌ केवल बेकुण्ठनिवासी मेबश्याम पीतकौशेयवासा आदि 
विशेषणोंसे विशिष्ट तथा कपूरगौर, पश्चवफ, तिनेत्र आदि विशेषणोसे युक्त ही मानें, 
निगुण निश्शरीर न मानें, तो उस सशरीर सगुण त्रह्मका 'सेधश्यामं पीतकौशेयवासम! 
'कपूरगौरमू! इत्यादि बचनों द्वारा कथन हो द्वी सकता है फिर 'यतो वाचो निवर्तंन्ते 
प्राप्य मससा सह, 'अन्यदेव तदूविदितादथोी अविद्ताद्धिं 'न सत्तू तन्नास- 
दुच्यते! (गी० १३१२ ) 'स होतराच अधीहि भो इति स तूष्णी वभूव त॑ ह्‌ 
छितीये ठुृतीये वा बचने उवाच ब्ूमः त्व॑ न विजानासि उपशाब्तोध्यमात्मा' इत्यादि 
श्रुति और स्मृति निर्विषष-निरथ्थंक--हो जायेगी | इससे भगवान्‌ शद्घुरावतार 
आचायचरण श्रीशक्वरके मतानुसार हमको परमार्थमें निगेण निशशरीर मानना 
चाहिए और अनादि अनिवंचनीय मायारूप उपाधिके वश सशरीर और सविशिष भी 
मानना चाहिए। ऐसा मानमेसे दोनों प्रकारके वचम सार्थक हो जायैंगे। अद्धा्े 
सविशेपता और सशरीरता सायाक्ृत है, खाभाविक नहों है । यह बात-- 


जाया होषा मया रुष्टा यनन्‍्मां पश्यसि नारद ! । 
स्वभूतगुणयुक्त॑ मैच . मां सन्तुसहेत्ि ॥? 
इस इलोकमें विश्वरूपधारी नारायणने साफ-स्लाफ कही है । 


प्रह्मतत्व निर्मिशेष ही हैं श्ड्ढ 


ओर भोक्षशासत्रमें-- ' 
यथा हाय ब्योतिरात्मा विवस्वान्‌ अपो भिन्ना वहुघेकीलुगच्छन्‌ । 
उपाधिना क्रियते भेदरूपो देवः क्ेत्रेष्वेवमजोयमात्मा ।।' 
जैसे तेजस्व्वरूप सूथ मिन्न-सिन्न जल्में श्रतिविम्वित होकर अनेकरूप हो 
जाता है, बेसे ही एक देव परमात्मा क्षेत्रमें प्रतिविम्बत होकर अनेकरूप हो जाता है। 
“एक एच हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः। 
एकधा बहुघा चेव दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥* 
सत्य परमात्मा एक ही है, परन्तु प्रतिशरीर प्रतिविस्वित होकर जलचन्द्रके 
तुल्य एकघा वहुधा दीखता है, अथोत्‌ जैसे एक ही चन्द्र जलमें अनेकरूप दीखता है, 
वैसे ही एक ही परमात्मा देहभेदसे अनेकरूप दीखता है। इन वचनोंसे परमात्माकों 
सूर्य और चन्द्रकी उपमा दी गई है। इस उपमासे उपदेशका यही अमिश्राय है 
कि परमार्थमें परसात्मा एक तथा निर्विशेष है और उपाधिसे अनेक एवं सविशेष 
हो जाता है । 
प्रश्न--अक्ष परमार्थमें निविशेष ही है, परन्तु मायारूप उपाधिसे सबिशेष और 
सशरीर हो जाता है, यह कहना युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि मायाके अस्तित्में 
कुछ प्रमाण नहीं है । इसीसे-- 
इत्येपा सहकारिशक्तिस्समा माया दुरुत्नीतितः। 
मूलत्वात्‌ प्रक्ृतिः प्रवोषभयत्तो5विद्येति यस्‍्योदिता ॥' 


इस कारिकामें श्रीउद्यनाचार्यने जीवोंके अच्टको अन्य सहकारियोंसे विलक्षर 
होनेसे शक्ति, दुर्विभाव्य कार्य-कारी होनेसे साया, मूल कारण होनेसे प्रकृति ओर 
ज्ञाननाश्य होनेसे अविद्या कहा है ! 
उत्तर--अच्ष्ट ही माया है, यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि 'इन्द्रो मायामिः 
पुरुरूप इयते' ( बु० २५ ) ( इन्द्र--परमात्मा--मायासे अनेकरूप हो जाता है) 
पदैची छोपा गुणमयी मम साया दुर्यया।' 
मायान्तु प्रकृति विद्यात्‌ मायिनन्तु महेखरस्‌ । 
साया जगतकी कारण है. और उसका स्वामी इखर है ओर 'तम आसीत, 
तमसा यूहमग्रें' ( सृष्टिके पहिले अर्थात्‌ प्रल्यकारमें तम (माया ) दी था, यह 
जगव्‌ उसमें लीन था ) इध्यादि श्रुति और स्ूति अच्छे प्रथम मायाके अस्तिलर्स 
प्रमाण हैं । 
माया परमेखवरकी ज्ञानशक्ति ही है, यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि भूयश्रान्त 
विश्वमाया निशृत्तिः' ( अन्तमें फिर सब माया निदवत्त हो जाती है ) । 


३४८ च्युतत 
वतरत्यवियां विततां हृदि यस्मिन्‌ निवेशिते । 
योगी मायाममेयाय तस्में ल्वानात्मने नमः! 


( जिस परमेश्वरका हृद्यमें ध्यानकर योगी वितत मायाको--अविद्याको--पार 
कर जाते हैं, उस अमेय परमात्माको नमस्कार है ) इन बचनोंमें माया नाश्य और 
अविया कही गई है। भगवानका ज्ञान न नाश्य है और न अविया ही है। 
तर्म' शब्द ज्ञानके अभावकी कहता है, यह भी नहीं कह सकते; क्योंकि 'न अखदा- 
सीत' इस श्रुतिमें अलयकालमें अभावका निंपेध किया गया है और ज्ञानाभाव 
भी अभाव ही है । 

प्रइन--स ऋतु कुब्बीत ममोमयः प्राणशरीरों भारप:” जैसे यहाँपर उपासना- 
विधिके शेषरूपसे मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त ईश्वरका कथन है, प्राधान्यसे नहीं। यद्द 
आप ( वेदान्ती ) कहते हैं, बेसे ही हम भी कह सकते हैं कि आत्मा वा अरे द्रष्टययः 
श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्य:” इस दर्शनादिरूप प्रतिपत्तिविधिके शेपरुपसे दी 
“अस्थूलप्रनणु' इत्यादि बचत निर्विशेप अहाका कथन करते हैं, प्रधानझुपसे नहीं । 
इससे निर्विशेष ब्रह्ममें श्रुतिका तात्पय नहीं है फिर निर्विशेष ब्रह्म कैसे सिद्ध होगा ९ 


उत्तर--कर्म और अहविय्याके फल स्वर्ग और मोत्त परस्पर विलत्षण हें, 
फर्मफल् स्वर्ग अनित्य है, क्योंकि 'च्षीणे पुस्ये मत्य॑त्रोके विशन्ति/ (पुण्य क्लीण होनेपर 
स्वर्गी जीव फिर मत्य लोकमें आ जाते हैं ) इत्यादि बचनसे स्व अनित्य प्रतीत होता है 
और ऋभफलमें अतिशय सी देख जाता है, क्योंकि मनुष्यसे चतुमुंख ऋह्मा तक प्रत्येक्रमें 
न्यूनाधिकसे सुख अतीत होता है। और त्रह्मविद्याका फत्न सोक्तकी--नित्य सुपहूप 
आत्माकी--प्राप्ति नित्य है तथा अतिशयसे रहित है। वह यदि अ्रतिपत्तिविधि-नियोगसे 
( अपू्बसे ) जन्य माना जाय, तो नित्य हो जायगा और मोक्तको सभी मोक्षचादी 
नित्य मानते हैं, क्‍योंकि नित्यल्वकी साधक न स पुनरावत्तते न स पुनरावर्तते! यह 
श्रुति है । इससे ्रतिपत्तिविधिके शेपरूपसे श्रह्मका उपदेश है, यह कथन युक्त नहीं 
है। और यह भी विचारना चाहिए कि जैसे यागक्रे अनुछ्ानसे नियोग--अपूर्च-और 
उससे सगे फत्त होता है, वेसे ही यदि अतिपत्तिके अनुछ्टानसे अपूर्म और उससे 
मोक्ष माना जाय, तो जेसे जन्मान्तरमें स्य होता है, वैसे ही जन्मान्तरमें मोत्त होगा, 
इस जम्ममें मोक्ष नहों होगा । इससे जीवन्मुक्तिकी व्यवस्था नहीं होगी । 'न्ह्म चेद्‌ 
जहांव भवति' [मुण्डक ३२॥९।] ( जिस काहमें त्रक्षफों जानता है उसी कालमें अक्षय 
ह्दो जाता दे और 'तदास्मानसबेद त्रह्मास्प्रीति तश्मात्तत्सघमभवतत' बरिह॒० १॥४॥१०] 
(अपनेको मे न्न्ह्व हू प्सा जाना ओर. सवोत्माहों गया) 'तद्धेतत्‌ पश्यन्‌ ऋषिवामदेव: 
मतिपेदे अहं भलुरभर्व सूत्र [६० १४।१० ] ( उस बह्मका साक्षात्कार करते हुए 
धामदेवने देखा कि में ही मत और सूर्च हूँ अथात्त मैं स्वोत्ता हूँ) इन श्रुतियोंसे 


प्रेह्ातं्च निविशेष ही है ४४९ 


ज्ञानके कालमें प्रह्मात्मभाव-सबोत्ममाव-हूप मोक्त प्रतीत होता है मध्यमें नियोगकी--- 
अपूरंेकी--अतीति नहीं द्वोती है, न जन्मान्तरमें मोक्ष प्रतीत होता है। 'तिष्ठन गायति' 
जैसे यहाँर स्थिति और गानका समान काल प्रतीत होता है, वेसे ही ज्ञान और 
मोक्ष दोनोंका समान काल प्रतीत होता है । 


ओर 'त्व॑ हि नः पिता योष्स्माकम्विद्याया: पर॑ पार _तार्यसीति' [अश्न० ६८] 
( आप ही मेरे पिता हैं, क्योंकि आप मुझे; अविद्यारूप सागरके पर पार पहुँचाते हें 
अथीत मेरी अविद्याकी निवृत्ति करते हैं ) इत्यादि बचनोंसे ज्ञात होता है कि ज्ञान भी 
मोक्षकी प्रतिबन्धक शअविद्ाक्रो ( अज्ञानकी ) निवृत्ति करता है, मोक्षकों उत्तन्न नहीं 
करता है, क्‍योंकि मोत्त तो नित्यसुल्ष आत्मस्तरूप होनेसे नित्य है। और इसपर 
भी ध्यान देना चाहिए कि जो याग, होम जादि क्रिया पुरुषफे अधीन हैं. जिनके 
फरनेमें पुरुष स्वतन्त्र हैं. उनकी हो विधि हो सकती है. और जो दर्शव, श्रवण, 
मनन और निद्ध्यासनहप ज्ञान अम्राणके अधोन हैं, पुरुषके अधीन नहों हैं; 
उनकी विधि नहीं दो सकती । निष्कर्प यह है. कि चल्लुःसन्लिकपोदि कारण होने- 
पर पुरुषके न चाहनेपर भी ज्ञान हो जाता है, इससे ज्ञान पुरुषफे अधीन न होनेसे 
उसकी विधि नहीं हो सकती। 'द्रष्टव्य:' इत्यादि ठव्य प्रत्यय अह अथमें है, विधि 
अ्र्थमें नहीं है। जो हित चाहते हैं, परन्तु वास्तविक्र हितकी राह नहों जानते और 
स्पामात्रिक भवृत्तिमं लगे हैं, उनको स्वाभाविक प्रवृत्तिसे हटाकर आत्मश्रवण आदि 
श्रेयःपथमें प्रवृत्त कराना, इन वचनोंका लक्ष्य है। इससे यह सिद्ध हो गया कि प्रति- 
पत्तिकी विधि न हाॉमेसे उसके शेपरूपसे निर्विशेष ब्रद्मका वोध वेदान्त नहीं 
करते हैं, किन्तु स्वप्राधान्यसे मतिपादन करते हैं । 


श्रद्वैत वेदान्त-मत्तमें परमार सत्‌ निर्विशेष त्रह्म हो है और उसका साक्षात्कार 
ही मोक्षका साधन है, क्योंकि तमेव विदित्वातिसृत्युमेति मान्य: पन्‍्था विद्यतेयनाय 
इस श्रुतिसे ऐसा ही ज्ञात होता है। इससे ब्रद्मसाक्षात्कारक्के लिए श्रवण, 
मनन और, निदिध्यासनरूप भरह्माभ्यास ही मनुष्य जीवनका मुख्य लक्ष्य है--तिश्चि- 
न्तन॑ तस्‍्कथनमन्योन्य तप्बोधनम्‌ । एतदेकपरत्वन्च त्र्माभ्यासं बिदुदुंधाः ॥! परल्तु 
जबतक म्षाभ्यासकी योग्यता श्राप्त नहों अथात् विवेक, वेराग्य आदि साधन 
प्राप्त म हों तबतक चित्तके मल ( दोप ) दूर करनेके लिए नित्य, नेमित्तिक कमेका 
अलुछान करना चाहिए और मायारूप उपाधिके वश जा परमात्माका सविशेष रूप है 
उसकी उपासना करनी चादिए । जब चित्तका मछ ओर विक्ञेपरूप दोप दूर हो जायें 
एवं विवेक, वेराग्य आदि साधन भ्राप्त हो जायें तभी नि्विशेष तक्षके साक्षात्कारके 
लिए श्रवण, मनन और निदिष्यासत करना चाहिए पहले नहों, अन्यथा श्रेय: 
प्राप्त नहीं होगा, यह वात-- 


३४० अंच्युत 


'तिविंशेष॑ पर तह्म साक्षात्कतुंमनीश्वराः । 
ये मन्दास्तेषतुकम्प्यन्ते सविशेषनिरूपणै: ॥ 
वशीक्षते मनसस्‍्येषां सगुणत्रह्मशीलनात । 
तदेवा55विभवेत्साज्षादपेतोपाधिकल्पतम्‌ ॥* 


( जो पुरुष निर्विशेष मह्मका साक्षाक्तार करनेमें भसमर्थ हैं, अस्पबुद्धि हैं, 
उनपर करुणा कर भगवती श्रुतिने सविशेष--समगरुण--श्रह्मका निरूपण किया है, 
सगुण त्रह्मकी उ्पासनासे जब उपासकका चित स्थिर ( वश ) हो जाता है, तब 
उपाधिकर्पनासे रहित वह निविशेष अह्म अपने-आप साक्षात्‌ भासने लगता 
है ) इन वचनोंमें साफ-साफ कही गई है। यही अद्गेत वेदान्तका सिद्धान्त है, 
समातन घमका रहस्य है, संसारसागरसे पार उतरनेके लिए सुद्द विशाल जहाज 
है और वर्ण-आश्रम-व्यवस्थाका मूछ आधार है । 





श्रीरामचारितमें हेमन्त 
( छेखक--पण्डित धीविजयानन्दजी प्रिपाठी, साहित्यरक्षन ) 
श्रौभोस्वामीजीने छवों ऋतुओंमें आनन्दकन्द श्रीरामचन्द्रजीकी कीत्तिसरिताकी 
शोभाका धर्णन किया है। यथा-- है 
हिम दविमसेलसुता-सिव-व्याहू । सिसिर सुखद प्रभु जनम उछाहू॥ 
चरनव राप्त-विवाहसमाजू | सो सुद्मंगलमय रितुराजू ॥ 
प्रीपम दुसह राम वन गबनू। पंथकथा खर आतप पवनू॥ 
वषों धोर निशाचररारी | सुरकुल॒ सालि सुमंगलकारी ॥| 
रामराज-सुख्ध - विनय - बड्ाई। विसद सुखद सोइ सरद सोहाई ॥ 
कीरति सरित छवों रितु रूरी। समय सुह्ावनि पावनि भूरी॥ 
इनमें हिमशैलसुता और शिवजीके विवाहकी हिम ऋतु माना है। कविने 
शिव-पा्वतीके व्याहको भी रामचरितके अन्तर्गत ही माना, परन्तु स्प्टहपसे राम- 
चरित शिशिर ऋतुसे ही आरम्भ द्वोता है और दैवात्‌ मेंने भी शिक्षिर ऋतुसे ही 
लिफना जारम्भ किया। शरदमें रामराज्यका वर्णन करके शरीरामचरित समाप्त 
हुआ। अब यह दिखलाना है कि शिवपावेतीका व्याह रामचरितके अन्तर्गत 
कैसे है ९ 
पहिंडी वात तो यह द्वै कि श्रीरामणीकी कीर्तिसरिताका बीज शिशपावतोके 
व्याहर्मे निहित है। श्रीरामचन्द्रके आरणय-चरित्रफों देखकर सतीको व्यामोह होना दी 
सीत्यागका प्रधात कारण है और सतीका द्वी जन्म पावेतीरूपमें हुआ । पार्वती 
जीका शह्टूर भगवानसे व्याह होनेसे दी उस व्यामोहकी निशृत्तिके लिए श्रीरामकी्ि- 
सरिताका प्रादुभोव हुआ। अतः द्िमशेलसुताशिव-व्याहको रामचरित्रके अन्तर्गत 
मानना अनुचित नहीं है । 
दूसरी बात यह है कि शिवपावतीका व्याह् वस्तुतः रामचरित ही है। शद्डूर 
भगवानने सतीजीका त्यांग किया, उन्होंने दक्तयक्षमें जाकर शरीर छोड़ा 
ओऔर समय पाकर हिमगिरिके घर जन्म लिया; पर व्याह फैसे हो ? शह्लुर भगवान्‌ 
प्रतिज्ञा कर चुके है-- 
'सिव संकल्प फीन्ह मन साहीं । एहि तन सती-मेंट अब नाहीं॥ 
अतः अब रामचरित सुतियेः--- 
नेम प्रेम संकर कर देखा। अविचल हृदय भगतिकी रेखा। 
प्रगटे रामु कृतत्ष कृपाला। रूप - सील - निधि तेजविशाला ॥ 
बहु प्रकार संकरदिं सराह्य। अस ब्रत तुम बिल को निवोह्या ॥ 


५२ अप्युतत 


बहुविधि राम सिवहि समझावा| पारवत्ती फेर जन्म सुनावा | 
आति पुनीत गिरिना के करनी | विस्तर सहित इपानिधि बरनी॥ 
झव बिनती मम सुनहु सिव, जौ मोपर निज नेहु | 
जाइ विवाहहु. सेलजहि, यह मोदि माँगे देह ॥ 

कह शिव यद्‌पि उचित अस नाही | नाथवचन पुनि मेंटि न जाद्दी ॥ 

सिर धरि आयसु करिय तुम्दारा | परम धरम यहा नाथ इमारा॥ 

मात पिता गुर प्रभु के वानी। विनहि विचार करिय सुम जानी॥ 

तुम सब भाँति परम दितकारी। अआ्षा सिरपर नाथ तुम्दारी ॥ 

प्रभु वोपेह सुनि संकरवचना । भक्ति - विवेक - धरमयुत रचना॥ 

कह भ्रु हर तुम्हार पन रहेऊ। अब उर राखेहु जो दम कह्देझ ।। 

अंतरधान भये. अस भाखी। संकर सोह मूरति उर राखी।॥ 

श्रीरामचम्द्रजीके अनुरोधसे ही यह व्याह्न हुआ, अतः इसका श्रीरामचरिन्रके 
अन्तर्गत होना सभी तरहसे प्राप्त है। अब रही यह वाव कि द्विमशेलसुताशिव- 
व्याहमें हिम ऋतुसे कौन-सा साधस्य है 

हिम ऋतुमे दो महीने द्वोते हैं;--( १ ) मागेशीप और (९) पौप। इसी 
भाँति शिवपावंती व्याहमें भी दो चरित हैं, यथा-- 

(१ ) उम्रा चरित सुन्दर में गावा। 
(२ ) सुनहु संभुकर चरित सुद्दावा ॥ 

हिम ऋतु आते ही संसार कम्पायमान हो उठता है, जीवमात्र जाड़ेसे काँवने 
लगते हैं। कितना ही कपड़ा पहुनिये, कितनी ही रजाई और ढुशाला ओडढ़िये, पर 
विना अग्निके जाढ़ाका नाश नहीं द्ोता। सो शह्वर पावतीके व्याहके उपक्रममें 
ही जाड़ा और आग्रका सामना पड़ गया। कामको जाड़ेसे भौर शदूर भगवानकों 
अग्निसे स्वय॑ भगवती हिमग्िरिनन्दनोने दी उपमित किया है, यथा-- 


तात अनलकर सहज सुभाऊ | दम तेहि निकट जाइ नहि फाऊ॥। 


गये समीप सो अबसि नसाई। अस्त मनमथ महेँंस के नाई ॥ 

हिम ऋतु कामियोंको अति सुखद है. भर नित्य कृत्यमे महाविष्मप्रद है, 
इस भाँति भी जाड़ाका कामसे साधस्ये मिलता है। फामरूपी जाड़ाका प्रकोप 
शह्ग्‌ररूपी अग्निपर हुआ, जिप्तका वर्णन करते हुए गोखामीजी कहते है।--- 

तव आपने प्रभाव विस्तारा। निज वस कीन्द सकल संसारा ॥ 

कोपेठ जबहि वारिचरकेतू | छन्महु मिटे सकछ खुतिसेतू॥ 

व्रह्मचजंत्रत संजम नाना। घीरज धर्म ज्ञान विज्ञाना ॥ 

सदाचार जप जोंग विरागा। सभय विवेक - कूटक सब साया॥ 


भीरामचरितमें हेसन्त ३५३ 


छुंद--भागेड विवेक सहाइ सहित सो सुभद संजुग महि युरे। 
सद्प्रंथपवेत कंदरन्दि महेँ 'जाइ तेहि अवसर दुरे ॥ 
दोनिहारका फरतारको रखवार जग खरभरू परा। 
दुइ्माथ केहदि रतिनाथ जेहि कहूँ कोपि कर धनुसरघरा॥ 


दो०--जे सजीव जग अचर चर नारि पुरुष अस भाम । 
ते निज निज मरजाद तनजि भये सकल बस काम ॥ 


सबके हृदय मदन अमिलाखा। लता निहारि नवहि तरु साखा॥ 
नदी उम्रमि अंबुधि कहेँ धाई। संगम करहिं. तलाव तलाई॥ 
जहँ असि दसा जड़न के बरनी। को कहिं सके संचेतन्ह करनी ॥ 
पसु पच्छी नभ - जल - थल - चारी। भये. कामवस समय विसारी | 
मदन-प्रंघ व्याकुल सब छोका। निसि-दिनु नहि अवलोकहि कोका | 
देव दनुज़ नर किन्नर व्याला। प्रेत पिसाच भूत वेताला॥ 
इन्हे दूसा न कहेउड वखानी। सदा कामके घेरे जानी॥ 
सिद्ध विरक्त भहामुनि जोगी। तेपि कामंबंस भये वियोगी॥ 


&०--भये फामवस जोगीस त्तापस पामरनकी को कहै। 
देखहिं चराचर नारिसय जे ब्रह्ममय देखत रहे॥ 
अबला बिलोकहिं पुरुपमय जग पुरुष सब अवलामयं | 
दुइ दण्ड भरि ब्रद्मशड भीतर कामकझृत कौतुक अय॑ ॥ 


सो०--धरा न काहू धीर सबके मत मनसिज हरे। 
जेहि राखे रघुवीर ते उबरे तेहि काल महु॥ 


जाड़ारूपी कामका यह पुरुषार्थ त्रेलोक्यको कम्पायमान करनेमें समथतो 
हुआ, परन्तु कालाग्निके सदश रुद्र भगवावको देखते द्वी सछुचित हो गया, यथा-- 
सिवहि विज्ञोकि ससंकेठ मारू। भयेठ जथायिति सब संसारू ॥ 
रुद्रहिं देखि मदन भय माना | दुराधपे... हुगेम.. भगवाना ॥ 
तव सिव तीखर नयन उघारा। चितवत काम भयेठ जरि छारा॥ 
यह तो हुई मार्गशीपकी बात, पौपमें तो अग्निदेव भी मन्दे पड़ गये। 
कारण यह कि भगवती हिमिगिरिनन्दनीके साथ व्याह हो गया | अब तो-- 
जगत मातु पितु संभु॒भव्रानी | तेदि सिंगार न कहहूँ वानी ॥ 
करहि विविध विधि भोग विलासा | गनन्द समेत बसहि केछासा॥ 


हर-गिरिजा-विहार नित नयऊ | इहि विधि विपुल फाल चलिं गयक ॥| 
श्५ 


ब 


३५४ भ्षय्युतत 


तव जनमेड पटवदन कुमारा | तारक अझुर समर जेदि मारा॥ 
आगम -निगम- प्रसिद्ध पुराना | पण्मुख जन्म सफल जग जाना ॥ 
इस हिम ऋतुकी मद्दिमा भी बहुत बड़ी है, गोस्वामीनी कहते हैं-- 
'यह उम्ता-संभु-पिवाह जे नर नारि करहिं जे यावहीं। 
कल्याण काज विवाह मंगल सबंदा सुख पावहीं॥ 
इस भाँति द्विम ऋतुका वर्णन करके में अपने पाठकोंसे छुट्टो ढेता । शिशिर 
ऋतुके वणनके सम्रय ही में पट-ऋतु-बरणनक्की प्रतितामें वैध गया था। सो धम्ता- 
महेश्वरकी क्ृपासे पूरी हुई। इसका अथ यह नहीं कि में सेवासे ही विरत हों 


€्‌ 


जाऊँगा, वल्क्रि इतना ही कि अतिक्षात सेवा यथाकथज्चित् पूर्ण हुई । 


ब्रज 5 





७० करोड़ मनुष्योंका तीर्थ कैठास और मानसरोबर 
( ले०--सामी भतीतानन्दजी, असण्ठमहादेव, हिमालय ) 

कैल्ास हिन्दुओंका सबसे बड़ा तीर्थ है। यों तो सम्पूर्ण हिमालय ही 
पवित्र मोक्षम्द और स्वर्गोपम बतलाया गया है, किन्तु उसमें भी कुछ स्थान 
विशेष पवित्र हैं--जैसे काइमीरमें अमरनाथ, गढ़वालमें बद्रीनाथ और केदारनाथ, 
कुपाऊमें नन्‍्दादेवी आदि। हिमाल्यमें कैलासपर्चत सबसे पवित्र, सबसे 
उत्तम, सबसे महान्‌, साक्षात्‌ शिवका निवास है । पुराण, महामारत, रामायण 
आदि यृत्तक्रोंमें केछासखण्दका साक्षात्‌ देवकोक, गन्धर्वलोक और किलनरलोकके 
नामसे स्मरण किया गया है। उपनिपद्‌ और ब्राह्मण अ्म्थोंमें मी कैलासका नाम 
श्रद्धापवेक आया है। छोगोंकी धारणा है कि संसास्‍्में प्रथम गणनीय स्थान 
कैलास है और पश्चात्‌ इतर जगत्‌ | 


भजुन, युधिष्टि, ययाति आदि महाभारतके देवोत्तर पुरुष इसी 
कैलास पर्वत द्वारा स्रग पहुँचे ्रे। तुझुसीदासने कैठास और महाभारतको 
अपने रामचरित्रमानससे मी अधिक पवित्र माना है। डमरुपाणि देवाधिदेव 
भगवान्‌ शद्वरकी अनन्त समराधिका भुझ्य स्थान कैलास ही है । शिवपुराण तो 
केलासखण्डकी ही महिमासे ओत-प्रोत है । इतर पुराणोंमें भी इतस्ततः कैलासका 
वर्णन आया है । संत्कृतके श्रष्ठ कवि कालिदास, भवभूति आदि भी कैछासका 
वर्णन किये बिना झुख्ी नहीं हो सके । नाम-रूपात्मक जगतमें हिन्दू कैछाससे 
बढ़कर अन्य किसी स्थानकी नहीं सोच सक्रता । २५ करोड़ हिन्दुओँके लिए 
कैलास जीवनका तत्त, जीवनका सार और जीवनका अन्तिम ध्येय है। यूनानियोंके 
लिए ओढमिया पर्वत उतना बड़ा भाव नहीं रखता, जितना कि हिन्दुओंके 
लिए कैलास पर्वत रखता है। ह 


शेप सच्युतं 

यह पर्वत ४५ करोड़ वौद्धोंका भी तीर्थ हैं। तिव्वत, चीन, जोपोनं, 
साइवेरिया और रूस तकके बौद्ध प्रतिवर्ष बढ़े-बढ़े कष्ट उठाकर इस पवेतकी 
नमते और इसकी परिक्रमा करते हैं | अमिप्राय यह है कि फेंलास पर्वत ( तिव्वती 
माजला पर्वत ) एशियाके धार्मिक तत्तका मेरु दण्ड रहा है। केस पर्वंतका 
दूसरा वाम मेर पर्वत भी है, क्योंकि हिन्दुओंके विचारोंसे यह पर्वत जगतका मेह 
दण्ड (8:79) ही है। कैंडासके सामने मानसरोबरके पास जहां मान्धाताने घोर 
तप किया था £ गुर मान्धाता, जो २५००० फीट उंचा है, सुमेतके नामसे मी 
प्रख्यात है | 


वौद्धकालीन धार्मिक्ष जगतके इतिहापका कैलालस पर्वतसे घनिष्ठ 

रहा है | कहते हं--बुरूदेवने स्वयं इस तीर्थके दर्शन किये थे। भारतीय बौद्धोंने 
हसी केलाससण्डके द्वारा समस्त जगत वौद्धधम्मंका प्रचार किया था 
तिव्बतमें वौद्धोंका सबसे बढ़ा मठ समोयाका मठ है, जिसमें माज दिन नी दस 
हजार बौद्ध मिश्ु और अद्यचारी रहते हूँ | इस मटकी दीवारोंमें बुद्धदेवकी स्तुति 
संस्कृत भाषामें देवनायरीके सुनहरें अक्षरोंमें अंकित हे। इस मठका स्थापक 
उदयन, दो हजार वर्ष हुए, पाटलीपुत्र ( पटना ) ले कैलासक्ो गया था और 
वहांसे किसी तिव्वती महात्ाके लाथ समोया पहुंचा, जो रहाताते ज्यर टेक्ननी 
नौर झील्के पास हे । यहीं मठ स्थापित कर उद्यनने मंगोलिया, चीन, जापान 
और रूस तक वौद्ध धर््मेका अचार किया । 


मिशन 3 १ 


दि 


जैनमतानुसार मी कैछास पवित्र हे । जैन घर्मके भादि तीबकर ऋषभदेवने 
इसी कैछास पर्वतपर मुक्ति प्राप्त की थी और यहीं जैनियोंके महामन्त्र प्राप्त 
किये थे | जैनियोंकरा “आदि पुराण” कैछासकी महिमासे भरा हुआ है । 


सिक्‍्खेकि प्रायः दसों गुरुमोने केलात तीथेकी यात्रा की थी। गुरु गोविन्द- 
सिंहने केछासके ऋई-वार दर्शन किये थे । मारतके वैष्णवसम्भदायकें सेकड़ों 


महात्मा केलासद्शनर्त वदच्धित न रहे। महाता एकनाथसामीमीने केलपसके 
दो वार दर्शन किये थे ।. 


श्रीराम घरितमें हेमन्तं श्ण७ 


कैलासकी महिमा इतनी बड़ी है कि ईसाइयोंके महात्मा सुन्दरसिंहने 
केवल एक बारके कैलासके दर्शनसे यूरोपभरके ईसाईजगतसें ख्याति प्राप्त 
कर ली और साधु सुन्दरसिंह जमनी, फ्रांस, इन्नलेण्ड आदि देझोंकी धार्मिक 
संत्थाओमें महात्मा सुन्दरसिंहके नामसे प्रसिद्ध हो गये । 


कैलासखण्ड हमारे भारतवर्षकी पवित्र नदियोंका उद्गम भी है। 
श्रीगज्ञाजीका. खास कैछास पर्वतके शीर्पसे उत्तरना वतलाया गया है । यह 
तो निश्चित ही है कि कैलासके आसपासका कुछ जछ गढ़वालुमें बद्रीनाथ और 
केदारनाथंके पास भी आता है, इस प्रकार गज्ञाजीका लोत कैछासको मानना 
अयुक्त नहीं है । सिन्‍्धु नदी तो कैछासके एक म्लेसियर ( हिमनद ) से निकली 
है। सतरूज नदी फैलासके पास राकस तालसे निक्रलती है। घाघरा नदीकी 
सहायक कौढ़ियाली नदी जो ताकलाकोटके पास करनाढी नदी कहलाती है, 
वह फेलासके सामनेकी हिमश्रेणीसी निकली है | ब्रह्मपुत्रा नदी 
मानसरोवरके सामने मान्धाता पर्वतकी दूसरी ओर एक स्हेसियरसे निकरकर 
तिव्बतके मैदानमें दो हज़ार मीर सॉँपू नदीके नामसे वहकर आसामसें 
भारतकी ओर मुड़कर गज्नाजीमें मिल गई है। इस प्रकार कैलास पर्वतने 
भारतवर्षकी समस्त नदियोंकों जन्म दिया है । 


कैलासकी प्राकृतिक शोभा 


कैलासखण्डकी प्राकृतिक शोभाके विपयमें यूरोपके पर्यटक विद्वान 
एकमत हैं। वे कहते हैं कि संसारभरमें ऐसी नेसर्गिक शोमा किसी 
मूखण्डमें नहीं है | कैछास पर्वत एक स्वाभाविक वर्षका शिवलिंग है, 
जो अपनी सेकड़ो सहचरी पर्व॑तश्रेणियोंके मध्य २२६०० फीट ऊँचा मस्तक 
छड़ा किए चतुर्दिक्‌ संसारको देखता हे। उसके सामने मान्धाता पर्व॑तके 
पास हिमाच्छादित पर्वतशिखरोंके पदोंको घोता हुआ मानसरोवर ८० मील्के 
अधभुजाफार पेरेंमें विस्तृत है। इसकी अपूर्व शोभा देखते ही बनती है। 


छैषे८ अध्युतत 
इसका जरू इतना स्वच्छ, चिरमठ और स्फटिकके समान आभावान्‌ है 
कि संसारका कोई भी सरोवर इसकी तुलना नहीं कर सकता। 

सचमुच कैलास व मानसरोवरके भूखण्डपर वह आश्यालिक भक्ति 
संचारित है कि मनुप्यकी वाणी उसका वर्णन नहीं कर सक्त्ती, 
हिन्दूओंके लिए यह पर्वत केबल प्राकृतिक झोगाके लिए पूज्य नहीं है, 
किन्तु हिन्दू इस पर्वतको साक्षात्‌ तरिदोकीनाथ भगवान्‌ झइरक्री अनन्त 
समाधिका पर्वत मानते हैं । 

फेलासका मार्ग 

बहुत समयसे केठास अगम्य और अलुूभ्य समझा जाता रहा । 
इसीलिए वैराग्यवान्‌ सन्त व महात्माओक्रे अतिरिक्त साथारण गृहस्थेनि 
इसके दर्शन करने छोड़ दिए थ्रे। लेकिन स्कत्दपुराणगें कैशसकी सीथ- 
यात्राके विषयमें इस प्रकार लिखा है-- 

यात्रीको पहले कूर्माचह जाना चाहिए । गार्मके पुण्यक्षेत्रोोका दर्शन 
करते हुए केछास व मानसरोबर जाना चाहिए। केछासकी बिभूति, मान- 
सरोवरका जल और तीथोपुरीकी मह्म लेकर वद्गीवाथ और केदारनाथके दर्शन 
करने चाहिएँ | वहांसे ऋषीकेश और हरिद्वार आकर ब्रद्मकुण्डमें स्नान 
करना चाहिए। फिर विन्ध्याचलके दर्शन कर श्रवागराज पहुँचना चाहिए | 
एक कुटम्ब्में एक मनुष्य भी जो इस प्रकार तीर्थयात्रा करता है, वह 
अपने पूर्व पितर और भविष्य सम्तान स्रको तारता है । 

यदि यात्री कुछ भी शात्तरोंकी विधिमें श्रद्धा करेगा, तो बह 
इसी प्रकार तीर्थ करेगा । 

केलासका मार्ग कूमाचहमें अस्मोड़ा नगरमें होकर गया है | क्ाठ- 
गोदाम रुहेल्खण्ड-कुमाऊं रेलवेका अन्तिम स्टेशन है। यहांसे अल्मोढ़ाको 
तित्य दस-बीस ढारियों दौड़ती रहती हैं।ये आठ घण्टेमें यात्रीको अहमोड़ा 


भ्रीरामचरितर देमन्त ४३०५९ 


पहुँचा देती हैं । अह्मोड़ासे छीपू पर्वतकी घाही १५० मीढ है | 
यह लीपू पर्वत कैछासखण्डका द्वार है। जो समुद्रघरातलूसे १७६०० फीट 
ऊंचा है। ओऔीष्म ऋतुमें इस पवैतपर केवर दो-तीन मीछतक बर्फ रहती 
है। ब्रिटिश भारतकी सीमाका यहांपर अन्त हो जाता है। इसके नीचे गव्याज- 
पर अन्तिम डाकखाना है। लीपूसे उत्तकर दूसरी ओोर तिब्बत देशकी सीमाका 
आरम्भ होता है। लीपूकी चोटीसे सात मीरुपर तिव्बती मैदानमें तिब्बती मण्डी 
ताकछकोट है, जहां भारतीय, नेपाली और तिब्बती छोगोंमें ऊन, नमक, 
सुहागा, चँवर, मुइक्क आदिका व्यापार होता है । ताकछाकोटमें रहा 
सरकारका अधिकारी जौज्ञपुन रहता है। ताकछाकोट्से मान्धाता पर्वत 
२० मीर होता है। मान्धाता परवेतसे नीचे पाँच मीलपर मामसरोवरका 
एक तट मिलता है। इसी तटपर श्राद्धादि कर्म किये जाते हैं । मानसरोवरके 
किनारे-किनारे चलकर जिऊ गुफाके पास दूसरा वास करना होता है। 
मानसरोवरका शेष जल जिऊ गुफाके नालेसे निकल कर राकसताहमें पहुँचता 
है। जिऊ गुफासे कैछासकी जड़पर दरचिन एक छोटीसी मण्डी है। यहां 
कैछासकी नदीके तटपर ऋणमोचन कम किया जाता है। कैशसकी परि- 
क्रमा तीन दिनमें होती है और तीस मीढकी है। गौरीकुण्ड १८००० 
फीटकी ऊँचाईपर वर्फते ढका हुआ सरोवर है, जिसके वर्फकों तोड़कर 
स्नान किया जाता है। यहांसे कैछास उतारकी परिक्रमा होती है, मिसका 
दरचिन या ऋणमोचनपर अन्त हो जाता है । 


यात्री मानसरोवर होता हुआ ताकछाकोटके राप्ते फिर अरमोड़ा पहुँच 
जाता है। अर्मोड़ासे श्रीवद्वीनीथंके दर्शन सात दिनमें हो जाते हैं। वहसे 
ऋणषीकेश पहुँचकर हरिद्वारमें स्तानकर विन्ध्याचलके दरशन कर प्रयागराजमें 
गंगाजल लेकर काश्ीमें कैलासके ती्थोंकी मेट चढ़ाकर शाल्तानुसार तीपयात्रा 
पूरी करता है । 

सैकड़ों यात्री मार्गकी कठिनतासे कुछ दूर पहाड़ोंमें जाकर वापिस होते देखे 


१६०. ' भय्युत 
गये हैं, इसलिए इस वर्ष महात्मा श्री १०८ ल्वामी निद्यानद तरलतीजी 
महाराजकी ग्रेरणासे अल्मोड़ामें एक केछास मानसरोवरक्षेत्रकमोटीके नामसे सभा 
स्थापित हुई है, जिसका उद्देश्य कैलासके यात्रियोंको सुमीता पहुँचाना और 
महात्माओं तथा धार्मिक साधुओंको उनके तप-जप्म सहायता पहुँचाना हे । 
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शारदा-स्तव रे 
० गोद लिएँ सोहे मति-पतनी खिलावे ताहि पे 
रे देख़ि-देखि जब ताके हिय सियराई तौ, . टुर 
2 अविवेक-नरक समूल नसि जाई, होइ 55 
2 सुन्दर सु-भाव मीत-दलकी जबाई तौ। 
ए). संसय-समूह-भरि जाइ परि पीरो सुति हा 
पे मिटि जा ताक़ी अति जोन-गर्वाई तो, . 
् देह सारदा जौ कृपा-कानि करी ज्ञान-सुत ग 
श मेरे मन-मंदिर हूँ बजइ बधाई तौ॥ श्े 
श --प० श्रीवलदेबप्रतादर्जी। एस) 
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बेठेसे बेगार भी 
( लेखक--यतिवर जीभोलेबाबाजी, महाराज ) 


अरे भाई मन ! ठहर जा, क्षणमरके छिए रुक जा, वन्दरके समान 
उछल-कूद मत मचा, ढम्बी-लम्बी छलांग मत भर | 


अजी | आप तो सचमुच वहुत ही भोले हैं, बच्चोंकी-सी बातें 
करते हैं ! 

अरे भाई ! में भोद कैसे हूँ ! बच्चोंकी-सी वात कैसे करता हूँ ! 

अनी | आपका कथन तो ऐसा है, जैसे कोई पड़ीमें चाबी 
लगा दे और घड़ीसे कहे कि चल मत | तव आप भोले नहीं, तो क्या हैं 
बच्चोंकी-सी ही आपकी बातें हैं। जैसे चाबी छुगायी हुईं घड़ी रुक नहीं 
सकती, जबतक चाबी समाप्त नहीं होगी, चलती ही रहेगी, वैसे ही 
जबतक प्रारव्घीकी चावी लगी हुईं है, तबतक में ठहर नहीं सकता, चलता 
ही रहँँगा। आपने ही तो “बैंठेसे वेगार भरी” “बैठेसे वेगार भी” ऐसा 
कह-कहकर मुझमें चाबी भर दी है और अब आप कहते हैँ कि ठहर जा। 
, भत्ता, चाबी भरा हुआ में कैसे ठहर सकता हूँ! आपकी घड़ी ठहर जाय 
ते भें भी ठहर जाऊँ। में भी चाबी भरी हुई घड़ीके समान हूँ, तभी तो 
विद्वानोंका कथन है कि वायुकी रोकना, समुद्रकों पी जाना, समेहको निगल 
जाना और हाथीकों कमानकी दंडीमें बांध देना सहज है, परन्तु मनको रोकना 
कठिन है। आप असम्भव बात करना चाहते हैं, इसलिए मेरी समझसे तो 
आप भोठोंसे भी अधिक भोले और बच्चोंसे मी अधिक बच्चे हैं । 

मेरे ठहरनेकी आवश्यकता भी क्‍या है? छोकमें कहावत है ही कि 
वैटेसे वेगार मी! । विद्वानोंका वचन है. कि निरुधमी पुरुष जीता हुआ भी 
मरे हुएके समान है, आठसी पुरुषकी सब निन्‍्दा करते ही हैं । मगवानका गीतामें 
वचन है कि न करनेसे करना श्रेष्ठ है, चेश किये बिना तो शरीरका निर्वाह भी 
नहीं हो सकता । कोई प्राणी क्षणमर भी कर्म किये बिना नहीं रह सकता, 
यह आप मानते ही हैं, फिर मुझसे रुक जानेंके लिए क्यों भाग्रह करते हैं! 

8६ 


ड सच्यत 
सदन चर 


है रुझनेवाडा 
दिनो क््सी यक्ति क्तेके ये इक्नवाल 


नहीं आवेगी तब्रतक, भाननेत्राला 


नहीं है, शक्ति भी में, जबतक मेरी समझमें 

नहीं सब प्राणी सुख चाहते हूं 

चलनेमें आवन्द जाता है, आप कहते हैं कि झटर जा, भरा में अपने 
7 कट 


4 कर 


ही प 2-4 डा >+ 2. यु नहीं कर्ता ज्ञटः रन झआनम्द बल 
जानन्दकी केसे छोड़ दूँ / अमी तो छोड़ नहीं तकता, जब टहरनेने आनन्द 
चर ७००. व्यन्ककक, कि कम भू हु जाग कल समझा धर प्र ! ८ टनरनेमें 
जाने लगेगा, तव ठदरने भी लगेगा; आप मुर्क समझो हद कि द्टून्‍न 
के भ्यास करे ल्गंगा >> जज अल चलना 

जानन्द है, तब भें ठहरनेका अम्बास करने लगूगा, अभी तो मुझे चलना 


> भाई | देख, क्रियामात्र दःखरू है? 

अर भाई : देख, क्रियामात्र दुशखंख्प हू, चटनम पेरकी श्र 

हे, बोलनेमें की ता है, परने-उटानेंग हाथ 4८ 
होता हैं, पलिनम दाणाक्रा अम ह्दो ता हैं, भरने-डइटादंग हाथकों प्रिश्नम 

२ ०8७4 0 अथ 5 हिना किक 45... डे 
होता है और ध्यान करनेयें तुझे दुःख होता है, तभी तो तू किसी एक 
व्रत्तुका - जनक. धणम ४ | हु पे ष्र््ड्दर नहीं गए लत य मन ्िलसणर +>आि>++छ छआ है 29वीं पटल 
बस्तुका क्षणभसर भा ध्याव नहीं कर सकता, इससे फिंया दखतात्य हूं, 


६ मनन हु न्द हक] पपदय 
यह तिद्ध होता है । दुःखरूप ही क्रिया हो, इतना दी नहीं है, किन्तु पापद्धप 
भी है, क्योंकि कोई क्रिया क्ामनाके बिना नहीं होती बोर कामना -- 
इच्छा--ही सत्र अनथोंक्री जड़ है। इच्छा करनेते ही हे मन ! तू दीन- 
दुःखी हो रहा है, नहीं तो पस्नप्न ही है। इच्छाके क्ारणसे तू अनेक 
करता है, उनका फल अनेक बोनियोंमें मोगता है। यदि त इच्छा ने करे 
कर्म न हो | यदि कर्म न हो, तो तेरा जन्म भी न हो, इसलिए तू ठहर जा, 


म्सि निश्चेष्ट जा घास अपार का आननका अन+ 
इचेष्ट हो जा, तुझे जानन्द्रका--अपार अनेल्का--अनुनत होगा ! 


जजी। विरकारुतक तो जाप उसे 
आठ दिनोंते सन्त-महालाओोंक्ना संग करने छगे 
करने लगे हैं, तबसे मुच्े ठहरने का उपदेश 
परंतु वेगार करते-करते तो मुझ्ने व मातम कितने जन्म बीत गये हैं, थो 
दिनेकि जम्बाससे में केसे ठहर सकता हूँ? ठहरना तो दूर रहा, मेरा 
एकाग्म होकर रहना ही प्रभम तो कठिन है, ठहरने की तो बात दूर रही। 
जब वेगार करनेका स्वभाव छूट जाय, तब कहीं एकाग्र और निरुद्ध होनेका 
समय जाघे । 


भाई ! मैंने तुझे वेगार करना कब सिखावा है। में तो ठुझसे बार-बार 
उहरनेके लिए ही कह रहता है | 


बैदेसे बैगार भरी ३६३ 

अंजी | दो दिनसे आप मुझे ठहरानेका प्रयत्य करने छूगे हैं, उमरभर 

वैगार करना ही सिखाया है। आप ही क्या, सब ही मेरे समान वेगार ही कर 

रे हैं, वेगारमें ही सुख मानते हैं, दुःख पाते हैं, फिर भी वेगार छोड़ना 

नहीं चाहते । छोड़ें भी कहांसे ! वेचारे सीखे ही यही हैं, उनके गुरुओंने भी 
उन्हें बेगार करना ही सिखाया है, तब वेगार छोड़े कैसे ! 


अरे भाई ! सब वेगार कैसे कर रहे हैं। वेगार कहते किसको हैं ! मुझे 
तो कोई भी वेगारी नहीं दीखता । 


अजी ! तो आप भोले हैं, यह मेरा कथन ठीक ही है ! उमरभर 
रामायण सुनी, राम कौन थे, रावण कौन था, यह अमीतक खबर ही नहीं, 
यही कहावत आपकी है। उमरभर सत्संग किया, वेगार क्या है, यह 
जानते ही नहीं। सुनिये, वहुतसे ऐसे भाठलती और कामचोर होते हैं कि 
कुछ करना ही नहीं चाहते, वे न तो अपने पेटके लिए और न वाह-बच्चोंके 
लिए कुछ कमाई करना चाहते हैं, किन्तु पूर्वजों द्वारा उपार्जित धनकों बैठे-बैठे 
खा जाते हैं, अथवा अन्य व्यर्थ कार्योमें सच कर देते हैं, अतमें आप अपने 
कुठुम्मसहित भूखों मरने छगते हैँ । उनके लिए विद्वानोंने कहा है कि 'वैठेसे 
वेगार भली' । निहुचमी मनुष्य मरे हुए के समान है। कितने ही ऐसे होते 
हैं कि अपने लिए कमाना और अपना खाना-पीना ही मुख्य समझते हैं, 
ऐसे छोग कमाई तो करते हैं, परंतु अपने तनके लिए ही करते हैं । ये छोग 
अपरके वेठे-बैठे खानेवाढोंसे श्रेष्ठ हं। वहुतसे अपना और अपने परिवारका ही 
पेट पाठते हैं, अन्य किसीका नहीं । ये छोग उपर्युक्त अपने तनका पोषण करने- 
वाढोसे भ्रष्ट हैं। कोई अपना और अपने परिवारका पोषण करते हुए दान- 
धर्म भी थोड़ा-सा करते हैं, कोई-कोई अपने आमका यथासंभव उद्धार करते हैं, 
कोई अपनी जातिके उपकारमें तत्पर रहते हैँ, उपकार भी छौकिक और पारठौकिक 
मेदसे दो प्रकारका है, पहलेसे पिछला श्रेष्ठ हे, ऐसे छोग प्रशंसनीय हैं । 
कोई कृप-बावड़ी बनाते हैं, क्षेत्र लगाते हैं, कोई विद्यालय खोलते हैं, कोई 
धर्मीर्थ औषधाल्य खोल देते हैं; गोशाल्त बनाते हैं, इत्यादि दान करनेवाले 
श्रेष्ठ हैं, छोकमें प्रशेंसनीय भी हैं. | इत्यादि सकाम कर्मकी उपासना करनेवाले इस 
लोकमें प्रशंसा पाते हैँ और अपने-अपने कर्मानुसार गंधवंछोक, पितृछोक अथवा 
स्वगैलोकको प्राप्त होकर वहांके दिव्य भोग चिरकाठतक भोगते हैं, इसलिए 


रे६४ भच्चुंत 
प्रयोंसकि पात्र हैं। सकाम वैदिक उपासना करनेवाले तो महलेकि, जबलोक, 
तपोलोक, सत्यलोक वानी अदल्लकोकृतक यथाक्रम माप करते ६ । उनके मोग 
कर्मियोंसे श्रेष्ठ हैं, इसलिए उनसे अधिक प्रशंसनीय हैं और देवताअर्कि भी 
पूज्य हैं। इस अकार क्रम-कमसे ये सभी शष्ट है. और पूजनीय मी हैं, फिर 
ग हैं ये सब वेगारी । 

प्यरे भाई ! इस छोकमें तो थोड़े दिनका जीवन है, यहकि लोग जेगारी 
हों, तो हों, स्व और ख्वर्गते ऊँचे लोकोंके छोग वेगारी क्‍यों हूं ! वह्मां तो 
बहुत काढुतक जीते हैं, नीरोंग रहते हूं और एक-से-एक बढ़ कर भोग 
भोगते हैं । 

अरे भाई ! इन्द्र, त्रग्मा आदि तो सब देवताओोंते अष्ट हैं, टनका पद 
तो बड़ा भारी तप करनेते किसी बिरले भाग्यवानकों ग्राप्त होता है। 
ये तो त्रिडोक्षी और चौदह झुदनोंके अधिपति होते हैँ, उनको वेगारी नहीं 
कह सकते : 

अजी ! वेगार उप्तको कहते हैं, जो वल्यत्कारसे कराई जाय और जिसमें 
मजदूरी थोड़ी मिले । लोकदश्सि चाहे कोई इनको बेगारी ने कहे, अथवा 
खर्य ये अपनेक्ो वेगारी व समझ, क्योंकि 'देवाः सवमातवेदाः दस 
न्वावके अनुसार थे सत्र वेदज्ञ होते हें, परन्तु अग्नवष्सि तो वेगारी ही हैं 
क्योंकि काल्पनिक होनेसे उनके सब पद मिथ्या हैं. और मिथ्यासे भय होता है । 
मिथ्याकों प्राप्त करनेते ल्यभ कुछ नहीं है। मिथ्या पद एक्र दिन हु जाता 
है और इसमें मोहित होनेक्ा भय होता है, इसलिए विद्वान्‌ मिथ्यासे दूर ही 
रहते हैं। जैसे उपर्युक्त सब वेगार करनेवाले हैं, वसे ही मुसे मी आपने बेगार 
करना सिखाया है। में मी जनादि काल्से वेगार करता आया हूँ । अब जह्दीसे 
वेगार कैसे छोड़ दूँ? मुज़से आप ठहरनेका जाग न करें, जब में बुद्ध 
हो जाऊँगा, तब स॒यं ही ठहर जाऊँगा। 

भाई ! परन्तु तू शुद्ध कैसे होगा और कब होगा! 

जी ! अवततक आप कामनासे देवताओंका पूजन करते रहे हैं अथवा 
मुझसे कराते रहे हैं। अब आप इंडवरा्पणबुद्धिसि सब्र कर्म कीजिए, ऐसा 
करनेसे ऋषि, पितर और देवता प्रसन्न हो जायेंगे । जहाँ ईश्वरके अझरूप देवता 
जादि मस्त हुए कि अज्जी अन्तर्यामी ईइवर भी प्रसन्‍त हुआ | ईइबरके प्रसत 
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होते ही मैं अप्रसन्न हो जाऊँगा, मेरे अग्रसन्न होते ही आप प्रसन्न हो जायेँगे। 
यद्यपि आप तो स्वभावसे ही प्रसन्‍त हैं, फिर भी जैसे महतिन दर्पणमें स्पष्ट मुख 
दिखाई नहीं देता, निर्मेछ दर्पण हो जानेपर स्पष्ट दिखाई देने छुगता है, 
वैसे ही मेरे शुद्ध हो जानेपर आपको अपने शुद्ध स्वरूपका अनुभव होने 
लगेगा, इसलिए आप ईश्वरापण बुद्धिसे कर्म करके मुझे शुद्ध कर ढीनिए | 


भरे भाई ! तेरी इन वातोंसे तो मुझे ऐसा अनुमान होता है कि तू इस 
जन्ममें अथवा पूर्व जम्ममें ईश्वरापणबुद्धिसि कर्म कर चुका है, तभी तो 
विवेकियोंके समान वार्ते करता है, अब तो तू मुझे अपने ठहरनेका उपाय बता, 
तू स्थिर किस प्रकार होगा, यह मुझे बतला ! 


अज्ी ! मेरे स्थिर होनेंके अनेक उपाय हैं, परन्तु उन सबमें अभ्यास और 
वैराय--ये दो उपाय मुझय हैं। 

भाई ! दोनोंका स्वरूप, साधन और फू बतछा । तेरा कल्याण हो ! 

अजी ! श्रुति कहती है---्रक्ष सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है', 'यह सब बद्न ही 
है!, 'यह आत्मा ब्रह्म है! इत्यादि | इन श्रुतियोंके अनुसार सव हृश्यरूप जगतमें 
सच्चिदानन्दस्वरूप त्रह्कको देखिए | नाम और रूप जगतके मिथ्या हैं, नाम और 
रूप उपाधिको छोड़कर सत्यत्वरूप, चेतन्यस्वरूप और सुखस्वरूप ब्रह्म ही 
सच्चा है, यह ब्रह्म जात्मा है, ऐसा नित्य निरन्तर अभ्यास कीजिए | ऐसा 
अभ्यास करनेसे वैरग्य स्वयं ही सिद्ध हो जायगा, क्‍योंकि जहाँ अ्र्मत्माका 
सत्यत्व और जगतका मिथ्यात्व ज्ञात हुआ, जगतूसे वैराग्य और आज्लात्ताे 
अनुराग हो ही जायगा । जगतमें राग न रहना और ब्रह्ममें अनुराग होना, 
यही दोनोंका स्वरूप है, इसीका अभ्यास करना साधन है और अल्यात्माके 
सिवा समस्त क्वैत॒ुका लय हो जाना फछ़ है, यही जीवन्मुक्ति है और यही 
विदेहमुक्ति है, इसका अभ्यास करके देखिए, अभी में स्थिर हुआ जाता हूँ, 
ऐसा स्थिर हो जाऊँगा कि मेरा चढना-चछाना भी कठित हो जायगा । 


अहा हा ! अब तो भाई ठहरने छगा है, कुछ देरके किए ही ठहरता है, 
अधिक नहीं ठहरता । अधिक क्‍यों नहीं ठहरता, तेरे ठहरनेमें मुझे आनन्द 
आता है । जब तू चलने ढुगता है, तो मेरा आनन्द जाता रहता है। यही 
में चाहता हूँ कि तू सर्वदा ठहरा ही रहे, कमी कहीं चले ही नहीं । 


३५६ अचयुतत 

अजी ! मेरे ठहरनेमें आपको आनन्द आता है; मेरे न ठहरनेसे आपका 
आतनम्द चढा जाता है, तो चछ्य जाय, और आ जाय, वह आनन्द नहीं है। 
आनन्द तो वही है, जोन कभी जाय, न कमी जावे । मेरा ठहर जाना 
आनन्द नहीं है, किंतु आनन्दाभास है--आनन्द-सा प्रतीत होता है--परंतु 
आनन्द है नहीं। जैसे जलकी शीतंक॒ृता जल नहीं है, वेसे ही आनन्दाभास 
भी आनन्द नहीं है। आनन्द तो अक्रिय है, शान्त है, नित्य है। आपको तो 
मेरे 5हरनेमें भानन्द आता है, परन्तु में अक्रिय नहीं हुआ, क्योंकि पूर्वमें 
शरीरादिको चठानेकी क्रिया करता था, अब शरीरादिको चढनेसे रोकनेकी 
किया करता हूँ, तव में तो आनन्दरूप वहीं हुआ। जब में नहीं हुआ तथ् 
आप भी नहीं हुए । आप तो मुझे आपमें छूय करके आप ही शेष रह जाइये, 
मेरा क्रिया करना और ने करना दोनों मिथ्या ही हें। यदि आप मेरी क्रिया 
करनेकी सुख समझ छेंगे, तो आप कमी मुक्त न होंगे। मेरी क्रिया या अक्रियासे 
आपका कोई सम्बन्ध नहीं हैं। आप तो कूटर्थ, असझ्न, किया अथवा अक्रियासे 
पर नित्य आनन्द स्वरूप हैं। मेरी क्रिया या अक्रिया दोनोंमें आप आनन्दस्वरूप 
विद्यमान हैं, मेरी क्रिया या अकियासे आपका तीनों कालठ्में सम्बन्ध नहीं है | आप, 
तो नित्य, शुद्ध, बुद्ध और मुक्तस्वरूप ही हें। आप तो पूर्ण होनेसे स्वदा बैठे 
ही रहते हैं, वेगारसे आपका कोई कभी कहीं प्रयोजन ही नहीं है । “बैठेसे 
बेगार भी ', यह छोकोक्ति आप अलौकिकके लिए नहीं है। आपका स्वरूप 
तो वेद भंगवानूने इस अकार साया है-- 


आत्मद््शन 


न की, 
अच्युत निरामय देव जो निष्कल निरंजन नित्य है , 
ना बुद्धि ही पहुँचे जहां, नहीं पहुँचता चित्त है। 
सो देव मेरा इृष्ट है, जो शुद्ध शाश्रत मुक्त है , 
योगी जिसे है जानता, जाने व विषयासक्त है॥ 
(३) 
अच्युत-अचल्, अक्षय-अचल, शिवशान्त सबका आप है। 
माया रहित काया रहित, निल्संग है, निष्पाप है॥ 
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जो सर्वका आधार है, जो आप बिनु आधार है। 
सो देव मेरा ध्येय है, पाता न जिसका पार है॥ 
(३) 
जो सर्वमें है रम रहा, फिर भी सभोसे मिश्र है। 
जो आप सबका आप है, ना आपसे कुछ अन्य है ॥ 
जो धीर इसको जानते, सो ही नरोंमें घन्य है। 
सो ढेव मम भजनीय है, जो सर्वशून्‍्य अनन्य है ॥ 
(५) 
यह छोक ही सब जानते, परछोफक ना जो मानते | 
ना धर्म ही ना ईश, केवर देह आत्मा जानते ॥| 
ऐसे अभागे मूढ़ नर यमयातना सहते रहें। 
सो कह्प तक भवसिधुसे होते नहीं वे पार हैं ॥ 
(9४) 
यज्ञादि करि इन्द्रादिसि फल मांगते जो मूह हैं। 
वे मोक्ष पढसे सैकड़ों छाख्ों हि कोसों दूर हैं ॥ 
इन्द्रादिकी वेगार है ऐसा सदा करते रहें। 
ऊँचे बढ़े नीचे गिरें, जन्मा करें मरते रहें॥ 
(६) 
मम देव अच्युत जे भरें, संसारमें ना आये हैं। 
शिव शान्त अच्युत माँहि मिल वेगारसे छुट जायें हैं ॥ 
वेगार भोला | छोड़ दे, तज देह अनुसंधान रे | 
पर ध्यान अच्युतका, इसीका रात-दिन करि गान रे ॥ 
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अहेत-दुशेन 
( पूष लेखसे आगे ) 


( लेखक--पं ० श्रीभमतछाल शाखती, वेदान्त-ध्याकरणतीर्थ ) 


पूर्व लेख द्वारा अद्वेतदशन-सिद्धान्त्मे समस्त च्श्य प्रपश्चका मिथ्यात्त 
प्रतिपादन किया । जो द्वेतवादी श्रुति और सूत्रके आबारसे जगतके सत्यलका 
प्रतिपादन करनेका यत्र करते हैं, उनके प्रति इतना ही कथन पयोप्त हे क्रि 
प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणोंसे जगत॒की सत्यता सम्पूर्ण प्राणियोंको ज्ञात है, 
और अवाधित अर्थका ज्ञापक होना ही शात्रके प्रामाण्यका प्रयोजक है। देद 
यदि प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे प्रमित अथैका प्रतिपादन करेगा, तो वह अनुवादक 
* हो जायगा, वह स्वतन्त्ररूपसे प्रमाण नहीं रहेगा, क्योंकि जि प्रमाणसे 
अज्ञातार्थ ज्ञात हुआ है वही मूछ प्रमाण रहेगा। उसकी अऐश्षा रखनेवाले . 
वेदवाक्यमें स्वतःप्रमाणलर दुधट हो जायगा। इसलिए सर्वविदित जगतके 
सत्यलका प्रतिपादन करना शास्रके तात्पर्यका विषय नहीं हे। वेदपरतिपादित 
कर्मकाण्ड और उपासनाकाण्ड व्यावहारिक सत्ताको लेकर चित्तशुद्धि द्वारा परम- 
प्रयोजनमें उपकारक होनेसे उपदिष्ट हं। जहांतक प्रपश्चफे अधिष्ठान अग्नतस्रका 
साक्षात्कार नहीं होता है, वहांतक सम्पूर्ण द्वेतव्यवहार अवाधित चलता है | अद्ा- 
साक्षात्कार होनेके वाद कोई लौकिक या वेदिक व्यवहार रहता ही नहीं । इस- 
लिए अद्वितसिद्धान्तमें उक्त व्यवस्था सर्वथा समज़स है। अब अद्वेतका विचार 
करेंगे | द्योर्भावों छ्विता, छ्विंता एवं द्वेतम्‌, न द्वेतम्‌ अद्वेतम--मेदका अभाव । 
एक ही परमार्थ सत्‌ तस्र है, यह अद्वितपदका अर्थ है। मेदमात्र कल्पनारूप 
है। मनःस्पन्दन होनेपर ही भेदका स्फुरण होता हे । दृश्य प्रपश्नकी प्रतीति भी 
मनःस्पन्दनके अधीन है | जाग्रत्‌ और स्वप्नमें मनःस्पन्द्न अविरत हुआ करता हे, 
इसलिए उस अवस्थामें प्रपश्व दीख पड़ता है। सुपुप्ति और समाधिमें मनका 
उपराम हो जाता है. अतः कुछ दृश्य और भेद देखनेमें नहीं आता, इससे 
उक्त सिद्धान्त उपपन्त है। चलित-श्रान्त--चित्तके अधीन जिसकी प्रतीति है, 
उसका सत्यत्व कैसे कहा जाय ? अतः अद्वित ही परमार्थ है। द्वेत समी उसमें 
कल्िपित है। अ्रुतियोंके अनेक वाक्य भद्गैतक। प्रतिपादन करते हैं । छान्दोग्य- 
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उपनिषद्के छठे अध्यायके द्वितीय खण्डमें आहणिनामक महर्षिने अपने पुत्र 
खेतकेतुको उपदेश दिया है-- 


सेव सोम्येदमत्र आसीदेकमेवाद्वितीयम! 


( यह जगत्‌ उत्रत्तिके पूर्व एक अद्वितीय सद्‌ अल्मरूप ही था ) यहां 'एकस!, 
'एवा! और 'अद्वितीयम! इन तीन पदों द्वारा स्वगत, सजातीय और विजातीय 
तीनों भेदोंका निषेध किया गया है । दृक्षमें शाखा, पत्र, पुष्प आदिके भेदकों 
स्वगतमेद कहते हैं, एक वृक्षका सजातीय दूसरे इक्षते जो भेद है, उसको सजातीय 
भेद कहते हैं। एक वृक्षका विजातीय शिलादिसे नो भेद है, उसको 
विनातीय भेद कहते हैं । इनमें से कोई भेद अक्षमें नहीं है । तरह्म निरवयव है, 
अतः उसमें स्वगत भेद नहीं है। त्रह्मके समान स्वतन्त्र सत्तावाछ कोई 
पदार्थ नहीं है, अतः उसमें सजातीय भेद नहीं है। तक्षमें विजातीय जड़ 
पदार्थ कह्पित हैं, अतः वे उसके तादात्यसे ही भांसते हैं, इसलिए उसप्रमें 
. विजातीय मेद भी नहीं है। इस तरह उत्नत्तिके पूर्व अद्वैतका उपदेश करके 
'तदेक्षत बहु स्थां प्रजायेय” इत्यादि वचन द्वारा जगदुत्त्यादिका अध्यारोप करके 
अनेक उदाहरणों और युक्तियों द्वारा कारणतत्तके ही सत्यत्व और सर्वानु- 
स्यृतत्वका उपदेश कर उपसंहारमें 'स एपो5णिमैतदात्यमिदं सबे तत्‌ सत्य स 
आत्मा तत्वमसि खेतकेती! (जो यह अतिसृक्ष्म पदार्थ है, तप यह सब 
विश्व है, . वही सत्य है, वह आत्मा है, हे श्वेतकेत ! तुम तद्रप हो ) इस तरह 
तत्नोपदेश देकर मिथ्याज्ञानवालेको, अनृंतवादी चौरके दृष्टान्तसे तप्त परशुके दाहके 
समान, संसारसन्तापकी प्राप्ति और सत्यवादीमें तप्तपरशुदाहके अभावके समान 
तत्वशञानीमं संसारदुःखनिशृत्तिहप फर बताया है। इससे अध्वैतत्रह्मनिष्ठा ही 
कृष्याणकारक है, यह स्पष्टछूपसे प्रतिपादन किया । इहदारण्यक उपनिपदमें 
भी प्रथमाध्यायके चतुथ आ्राह्मणमें शर्म वा इंदमग्र आसीत तदात्मानमेवावेद्ह 
व्रह्मात्मीति तत्मात्‌ तत्सरवमभवत्त । तथो यो देवानां प्रत्यवुध्यत स एवं तदभव- 
त्थर्पीणां तथा मनुष्याणाम/ इस वचनसे अपने आत्माकों त्रह्महषप जाननेसे 
सर्वा्मताप्रापि और देव, ऋषि और मनुष्योंमें जिसको यह ज्ञान हुआ वह 
तप हो गया, इस प्रकार अमेदनिष्ठावालेको उत्तम फल्मात्ति वतढा कर 
भेदबुद्धिवालेक़ी निन्दा की है--अथ योअ्स्यां देवतामुपास्तेअन्योअसावस्यो5&ह- 
मस्मीति नस वेद यथा पशुरेव स देवानाम! (जो मनुष्य देवताकी अपनी 
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आत्मासे मिन्न मानकर उपासना करता है, वह देवता अन्य है, में अन्य हैँ, 
ऐसी बुद्धि रखता है, वह सत्यको नहीं जानता है, वह देवोंमें पशुतुल्य है ) | 
ये सब श्रुतिवचन इतने स्पष्ट हैं कि इनमें कोई खींचातानी हो ही नहीं सकती । 
व्यथ शास्राथ करनेकी यहां जरूरत नहीं है। यह अर्थ प्रमाणान्तरसे अविदित 
होनेसे अपूर्व है और सफल है, इसलिए अमेदमें ही श्रुतिका तालये हे । एवं 
ध्रह्म त॑ परादाधो5न्यत्रातमनों ब्रह्म वेद | क्षत्र त॑ परादाद्योअन्यत्रात्मनः क्षत्न वेद । 
छोकास्तं परादुर्योअ्न्यत्रात्मनो छोकान्‌ वेद । देवारस्त परादुय्योब्न्यत्रात्मनो देवान्वेद | 
भूतानि त॑ परादुर्यों उन्यत्रात्मनो भृतानि वेद | सर्व त॑ परादाद्ो उन्यत्रात्मनः सर्व 
वेद | इदं ब्रह्मेदं क्षत्रमिमे छोका इमे देवा इमानि भूतानीद॑ सर्व यद्यमात्मा ।! 
बृहदारण्यकके इस वचननिचयमें भी अद्वेतका ही उपदेश है। जो मनुष्य ब्राह्मण- 
जातिको अपनी आत्मासे ( ब्रह्मस्वरूपसे ) भिन्न मानता है, उसको वहीं ब्रा्मण- 
जाति मोक्षपदसे दूर करती है, एवं क्षत्रियजाति, छोक, देव, भूत, सर्ववस्तुको 
आत्मोसे प्रथक्‌ माननेवाले मिथ्याज्ञानीकों वे सब मिथ्यामिमान स्वार्थसे 
गिरा देते हैं । 

भेदवादी छोग 'एकमेवाह्वितीयम! इत्यादि वाक्योंका ऐसा अर्थ बतछाते हैं 
कि जैसे 'अस्मिन्‌ ग्रामेयमद्धितीयः पुरुषए अथीत्‌ इस आममें यह पुरुष अद्वितीय 
है, इसके तुल्य दूसरा कोई नहीं है, यही सर्वोत्तम है वैसे परमेश्वर ही सर्वोच्म 
है, तत्समान कोई नहीं है । परन्तु इस अर्थमें श्रु्युक्त एक विज्ञानसे सर्वविज्ञानक्री 
प्रतिज्ञाकी सिद्धि नहीं हो सकती। और छाम्दोग्यमें एक विज्ञानसे सर्व- 
विज्ञानकी प्रतिज्ञके उपपादनके लिए मृल्लोहादि दृष्टान्त वतलाये हैं, उनका 
तापर्य कारणतत्त्के पारमार्थिकतलमें ही है। भेदवादीके मतमें कार्य और कारण 
दोनों सत्य माने गये हैं। श्रुति 'वाचारम्भणं विकारों नामप्रेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम! 
( घटादि विकार--कार्य--वाडमात्र हैं, कुछ वस्तु नहीं हैं; शृत्तिकारूप कारण ही 
सत्य है ) ऐसा स्पष्ट उपदेश करती है। इसलिए भेदवादीका मन्तव्य केवल 
ह॒ठाग्रह है। 


जीवका स्वरूप और ब्रह्मके साथ उसका सम्बन्ध 


( लेखक--पण्डितवर श्रीचण्डीप्रसादजी शुक्र ) 


संसारमें छोकिक कारणोंके समान होनेपर भी कार्यमें भेद--वैचित्र्य--देखा 
जाता है. अथोत्‌ एक ही साता-पितासे जायमान तथा समानरूपसे पोषित 
वालकोंमें एक बुद्धिमान्‌, दूसरा मूर्ख, एक सुखी, दूसरा दुःखी, एक नीरोग और 
दूसरा सरोग देखा जाता है, सूृक्ष्मटष्टिसे विचार करनेपर भी कोई लौकिक 
कारणका भेद् प्रतीत नहीं होता, फिर यह वैचित््य कहांसे आया। व्याकरण- 
* भाप्यकार पतज्जलिमुनिने भाष्यमें लिखा है-- 

'समानमीहसानानामधीयानानां. केचिद््थयुज्यन्ते नाउपरे तत्र कि कु 
शक्यतेड्स्मासि: । 

अर्थात्‌ समानपरिश्रमसे पढ़नेवाले छात्रोंमिं कोई कोई पण्डित होते हैं. और 
कोई कोई नहीं होते, उसमें हम क्या करें ? हम समानरूपसे पद्ानेसे अधिक 
क्या कर सकते हूँ ! 

इस वैचित््यका कारण अलछोकिक हेतु है, जिसको हम सनातनधर्मी प्रारूध 
कम कहते हैँ. अथोत्‌ इस जन्ममें जो हम सुख-दुःख भोगते हूं, वे पू्व- 
जन्ममें अपनेसे किये गये पुण्य और पापके फल हैं. ओर अब जो पुण्य-पाप करते 
६, उनके फल--सुख-दुःख--अगले जन्ममें भोगेंगे। सारांश यह है कि आत्मा 
नित्य और अनादि है। वह कर्मके अनुसार कभी ऊँच ओर कभी नीच शरीरको 
प्रहण करता रहता है । 

नद्या: कीटा इवा5घ्वत्तीतू आवत्तोन्तरमाशु ते। 
प्रजन्‍्ती जन्मनों जन्म छमन्ते नेव निईंतिम || 

(जैसे नदीके आवत्तमें पढ़े हुए कीड़े एक आवर्तसे दूसरे आवर्तमें विवश होकर 
जाते हैं और कभी सुख नहीं पाते, बेसे ही एक शरीरसे अन्य शरीरमें भ्रमण करता 
हुआ यह जीव कमी सुख नहीं पाता )। यद्यपि जीव नित्य है वस्तुतः उसके 
जन्म-सरण नहीं होते, तथापि मचीन शरीरका ग्रहण ओर प्राचीन शरीरका 
त्याग ही जन्म-मरण कहलाते हैं । इसमें प्रमाण हँ-- 


३७२ अच्युत 
'त जायते म्रियते वा विपश्चित्‌ नाउयं भूत्वा भविता वा न भूयः । 
अजो नित्य: शाश्वतोष्यं पुराणो न हन्यते हन्यमाने शरीरे॥* 

अथीत्‌ विद्वान न जन्म लेता है और न मरता है, क्योंकि पहले न रहकर पीछे 
होना ही जन्म है, और होकर न होना मरण हैं। वे दोनों जीवात्माके नहीं हो 
सकते, कारण कि वह सदा रहता है--वह अज, नित्य, सदातन और पुराना है । 
शरीरके नष्ट होनेपर सी बह नष्ट नहीं होता । 

थोनिमन्ये प्रपचन्ते शरोरत्वाय देहिनः। 
स्थाणुमस्येडलुसंयन्ति यथाकर्म चथाश्रुत्म्‌ ॥! 

कोई-कोई के जोर उपासनाके अनुसार शरीसका प्रदण करने लिए. योतिसे 

प्राप्त होते हैं और अन्य स्थावरभावको प्राप्त दोते हैँ । 
“देहिनोउस्मिन्‌ यथा देहे कोमारं योवन जरा | 
तथा देहान्तरमाप्तिधीरस्तन्न न मुझ्षति ॥7 

अर्थात्‌ जैसे देहमें वचपत, जवानी ओर चुद्रापा--ये तीन अवस्थाएँ होती हें 

वेसे ही जीवको देहान्तरकी प्राप्ति होती है, इसमें धीर मोहको प्राप्त नहीं होते । 
धवासांसि जीणोनि यथा विहाय नवाति यूहाति नरो5पराणि | 
तथा शरीराणि विद्यय जीणान्यन्यानि संयाति नरोपराणि ॥ 

जैसे मनुष्य पुराने बद्धोंको त्याग कर नये वन् धारण करते हैं, वेसे ही 
जीव पुराने शरीरका त्याग कर नये शरीरका ग्रहण करते हैं--इत्यादि अनेक 
वचन । यही प्रारू्घवाद--पुतरजन्मवाद--सनावनधमंरूपी कल्पवृक्षकी प्रधान जड़ 
है और वेदिक धर्मरूप श्रांसादकी वुनियाद है। सनातन वैदिक धर्मसें अनेक सत- 
भेद होनेपर भी इस विपयसें ऐक्य है। इस विपथपर पृज्यचरण उदयनाचार्यने-- 

सापेक्षत्वादनादित्वात्‌ वैचित्रयादू विश्ववृत्तितः । 
प्रत्यात्मनियमाद्‌. भुक्तेरस्ति हेतुरठौकिकः ॥! 

( कारणकी अपेक्षासे ही सभी कार्य उत्पन्न होते हैं और वे कारण भी अपने 
कारणकी अपेक्षासे ही उत्पन्न होते हैं अर्थात्‌ कार्यकारणभावका प्रवाह अनादि 
हु, अतः कारणसे ही कार्य उत्पन्न होते हैं, विना कारणके नहीं; यह सिद्ध होता है | 
ओर मूखेसे पण्डित तक मुप्यमात्रकी स्वाभाविक धार्मिक प्रवृत्तिसे और छौकिक 
कारणके समान होनेपर भी बुद्धि, विद्या, सुख आदि फार्योंमें भेद होनेसे तथा 
प्रतिजीब भोगके नियत होनेसे अलोकिक प्रारूपकर्म भी कार्यक्रे प्रति कारण है, यह 
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सिद्ध होता है) इस चचनसे खूब प्रकाश डाला है। यही ईसाई और इसछाम 
धर्मसे सनातनधर्ममें अन्तर है। उन सतोंमें आरव्ध कर्म और पुनजेन्म नहीं 
साना गया है। हस दाशनिकोंसे प्रार्थना करते हैं कि इस विपयपर अधिकसे 
अधिक प्रकाश डाले । 

थियोसोफिष्ट-सम्प्रदायकी अधिनेत्री वासन्तीदेवीने हिन्दू-धर्मकी दीक्षाके 
प्रहणमें कारण बतलाते समय एक पत्रमें छिखा था कि मेरा प्रिय पुत्र विमार हो 
गया, मैंने जी-जानसे सब उद्योग किये, प्रसिद्ध-परसिद्ध अनेक डाक्टरॉकी ओपधि 
की, परन्तु रोग नहीं छूटा, अन्तमें मुझे प्रिय पुत्रके वियोगसे असहा ढुःख भोगना 
पड़ा और यह निश्चय हुआ कि पूर्व-जन्ममें सम्रित अनुकूल कर्म होनेपर ही छोकिक 
उपाय सफल होते हैँ अन्यथा नहीं। उन्होंने तुरन्त प्रारधवाद और पुनरजेन्मवाद 
पर विश्वास कर हिन्दू-बर्मकी दीक्षा ली । 


श्रतिकूलतामुपगते हि विधों विफरत्वमेति वहुसाधनता। 

विधिके--प्राजधके--प्रतिकूल होनेपर वहुत-से उपाय व्यर्थ हो जाते हैं, अभि- 
लपित कार्य सिद्ध नहीं होता, इस अभियुक्तकी उक्तिके अनुसार यह ठीक ही है। 

परमेश्वर सृष्टि बनाता है! इस ईश्वरसष्टिवादमें विपक्षी दो प्रश्न करते हैँ । प्रथम 
प्रश्न यह कि यदि परमेखर सृष्टि बनाता है, तो सभी जीवॉको सुखी, धनी, नीरोग 
और बुद्धिमान्‌ क्यों नहीं वनाता ? विपम सृष्टि क्यों बनाता है ! दूसरा प्रश्न यह है 
कि दुःखियोंके दा! हा! शब्द सुनकर उनपर दया उसे क्यों नहीं आती ! प्रभ्का आशय 
यह है कि चेतन ऐसा कार्य नहीं करता जिससे उसमें वैपम्य और नैष्ेण्यका 
दोप छगे। सृष्टिके निमौणमें दो दोप हैँ, इससे वह चेतनसे--ईश्वस्से--झत नहीं है। 
इन दोनों प्रश्नोंका उत्तर प्रार्यवादमं बड़ी खूबीसे हो जाता है कि ईश्वर जीवोंके 
सद्धित कर्मों के अनुसार अथीत्‌ जिस जीवका जैसा कमे है, उसके लिए वेसी ही 
सृष्टि बनाता है। इससे उसमें बैपम्य और नेधृंण्य दोप नहीं है। किसी भी न्‍्यायी 
राजामें योग्यका सत्कार करने और अयोग्यको दण्ड देनेसे वेपम्य और नेषृण्य दोप 
नहीं ठगता । यह वात वेदान्तदर्शनमें व्यासदेवने वेपम्यनैष्ठ॑ण्ये न सापेक्षत्वात! 
( जीवोंके कर्मेके अनुसार ईश्वर सृष्टि बनाता है, इससे उससें चैपम्य और नेघृण्य 
दोप नहीं छगते ) इस सृत्रमें स्पष्ट दिखलाई है। इन प्रश्नोंका उत्तर ईसाई प्रश्न॒तिके 
मतानुसांर कभी नहीं हो सकता। 

अंब्र तकके छेखसे यह सिद्ध हो गया कि जीव नित्य है और अपने कर्मोंके 
अतुसार नये शरीरका प्रहण और पुराने शरीरका त्याग करता रहता है। इसी 


३७४ अच्युते 
ग्रहण और त्यागकों जन्म और मरण कहते हेँ। बरत॒तः जीवके जन्म-मरणं 
नहीं होते । अब जीवका स्वभाव और परसात्माके साथ उसका सम्बन्ध क्या हे ? 
यह थथाशक्ति दिखलाबेंगे-- 
“यथा हाय ज्योतिरात्मा विवखान्‌ अपो मिन्ना वहुधेको5लुगच्छन्‌ | 
उपाधिना क्रियते भिन्नरुपों देवः क्षेत्रेप्वेचमजोड्यमात्मा!॥ 
जैसे एक ही ज्योति:खरूप सूर्य मिन्न-मिन्न जलमें प्रतिविम्बित होकर अनेक- 
रूप हो जाता है, बैसे ही प्रकाशस्वरूप एक ही परमात्मा अविद्या; संक्ष्म ओऔर 
स्थूछ शरीरमें प्रतिविम्बित होकर अनेक जीवरूप हो जाता है । 
एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 
एक्धा वहुधा चैब ऋृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥! 
जैसे चन्द्रमा आकाशमें एकरूपसे और जलूमें अनेकहूपसे दीखता है 
वैसे ही एक ही सत्य परमात्मा शरीर-रीरमें श्रतित्रिम्बित होकर अनेकरूपसे 
दीखता है । 
इन वचनोंसे यह प्रतीत होता है. कि जीव परमेश्वरका प्रतिविम्ब 
है और परमेश्वर एक है एवं अविया, सूद्षम ओर स्थूछ शर्रीरोंके 
भेदसे उसके प्रतिविम्ब (जीव) अनेक हैं। तथा 'सम, इद सुख 
दर्षणे भासते” (मेरा यह मुख दर्पणमें भासता है), “आकाशख: सूर्यों जले 
भासते' (आकाशका सूर्य जलमें भासता है )-इन अनुभबोंसे अतीत होता 
है कि भेदके भासनेपर भी वस्तुतः विम्ब और प्रतिविम्ब एक ही हे, अबः अहम 
और जीव भी एकही हैं, भेदप्रतीति अमसे होती है। और जैसे परमार्थ अक्म 
सत्‌ , चित्‌, आनन्द रूप निर्विशेष है, वैसे ही उसके साथ ऐक्य होनेसे जीव भी 
सत्‌ , चित्‌, आनन्दरूप निर्विशेष ही है। फिर भी साया--अविद्या--उपाधिसे 
जैसे त्रह्म सर्वज्ञत्व, अन्त्यामित्व, भूतालुप्राहकत्थ॒ आदि कल्याण शुणोंका 
भाजन होता है, वैसे ही जीव अविद्यावश अज्ञत्व, ढुःखित्व आदि अश्युस॒ . 
गुणोंसे युक्त होता है। यह बात-- 
'भायाविस्वों बशीक्षत्य वां स्वात्‌ सत्र ईचर: । 
अविद्यावशगस्तवन्य: तद्रेचित्यादनेकधा | 
( विम्बस्थानीय ब्रह्म सायारूप उपाधिको अपने वशमें कर स्ेज्ञ, ईश्वर-- 
अन्तर्योमी--है ओर अबिद्याके स्वयं बशमें होकर जीव अनेक भौर हुःखी हैं ।) 
इस वचनमें स्पष्ट कही गई है। 


जीवफा स्परुप भौर म्रहाफे साथ उसका सरबस्ध १७५ 
प्रश्ू--चन्द्र और सूर्य मूत्त हैं और जल भी मूर्त और भिन्न रुपसे प्रत्यक्ष है, 
अतः वहाँ उनका प्रतिविम्ब्र होना युक्त है, परन्तु त्रह्म अमूत्ते एवं व्यापक है 
और अविद्या एवं अन्तःफरण अप्रत्यक्ष तथा उससे अछग नहीं हैं। अतः यहाँ प्रति- 
बिम्ब फैसे होगा ? 
उत्तर--हृष्टान्त और दाश्टन्तिकका साम्य सब अंशॉमे कहीं भी नहीं 
होता, किन्तु विवक्षित अंशमें होता हे, वह यहाँ भी है ही। जैसे जलकी 
वृद्धि या अल्पता होनेपर प्रतित्रिस्म भी चढ़-वट जाता है और चलनेपर बह 
चलता है, विम्ध सदा एकरूप रहता है, पैसे ही उपाधि शरीर और अन्तःकरणके 
छोटे, बड़े और चलित होनेपर प्रतिविम्ब--जीव--भी छोटे, बड़े एवं चलित 
होते हूं | विम्ब--म्रह्म--सदा एकरस रहता है, यही विवक्षित अंश है, उसमें 
साम्य है, इससे उपमा ठीक ही है । 


प्रभ--अम्नियथेकों झुवर्न॑ प्रचिष्टो रूप॑ रूप प्रतिरूपो वभूव । 
«.... एकस्तथा स्वभूतान्तरात्मा रूप रूप प्रतिरूपो बहिस्ध ॥ 
वायुर्यथेकों भुवन पविष्टो रूप रूप॑ प्रतिरपो बभूव । 
एकस्तथा सर्वेभूतान्तरात्मा रूप रूप॑ प्रतिरुपो बहिश्र ॥ 


(जेंसे अप्रि काए्रुप भुवनमें प्रवेश कर प्रत्येक काएमें उसके सदृश होती है। 
अथवा जेसे वायु पंखारूप भझुबनमें प्रवेश कर प्रत्येक पंखेमें उनके सहृश 
हो जाता है, वेसे ही सब भूतोंके भीतर रहनेवाछा एक ही परमात्मा अविद्या, 
अन्तःकरण ओर स्थृलू शरीरमें प्रवेश कर--उन शरीरोंसे अवच्छिन्न होकर-- 
उनके सद्रश छोटा या बड़ा हो जाता है) इन वचनाँमें जब अबिद्या आदिसे 
अबनच्छिन्न चेतन्य जीव है, यह स्पष्ठ प्रतीत होता है, तब प्रतिविस्त्र ही जीत्र हे, 
यह क्‍यों माना जाता है ९ 

उत्तर--आप ठीक कहते हैं, इन वचनोंमें अबच्छेदवादका ही प्रतिपादन 
होता है, परन्तु इससे अद्वेतसिद्धान्तकी कोई हानि नहीं है, क्योंकि ये वाद मन 
ओर बाणीके अगोचर उपेय ब्रह्मके प्रतिपादनके उपाय हैं । और उपायोंके विपयमें 
अभियुक्तोंकी यह दउक्ति है कि “उपेयप्रतिपत्त्यर्था उपाया अव्यवस्थिता: ( उपाय 
उपेयके ज्ञानके लिए हैं. और वे नियत नहीं हैं. )। 


यया यया भवेतुंसां व्युत्पत्ति: प्रत्यगात्मनि। 
सा सैत्र प्रक्रिया क्षेया साध्वी सा चाइनवस्थिता।] 


१७६ भच्चुत 

(जिस-जिस प्रक्रियासे--उपायसे अथोत््‌ अवच्छेवाद था प्रतिविम्बवाद आदिसे-- 
अधिकारी-पुरुषको श्रह्मका बोध हो वही उपाय साधु है. ओर बह उपाय व्यवस्थित 
नहीं है।) इन वचनोंमें जो 'अव्यवस्थित ओर अनवस्थितः शब्द हैँ, उनसे स्पष्ट 
प्रतीत होता है. कि वेदान्तशास्रका मुख्य तात्पये अद्बय त्रह्ममें हैं, उसीमें वे प्रमाण 
हैं। 'यत्परः शब्दः स शब्दार्थ:! ( जिस अथमें शब्दका तात्पय हो, बद्दी अर्थ होता 
है।) इस अभियुक्तकी उत्तिका भी यहो तातये है। जैसे महाकाश--निरवन्छिन 
आकाश--और घटाकाश--घटसे अवच्छिन्न आकाश--परमार्थमें एकही हैं, येसे 
ही त्रह्म--निरवच्छिन्न चेतन्य--ओर जीव--अन्तःकरणसे अवरिछिन्न चैतन्थ--दोनों 
एक ही हैं और दोनों निविशेष शुद्ध, बुद्ध, मुक्त और आनन्दरुप हैं, यह जीव और 
ब्रह्यका ऐक्यरूप वेदान्तका मुख्य तात्पयविपय अर्थ अवच्छेद्वादसे उपपादित 
होता है, उससे मुख्य सिद्धान्तमें कोई हानि नहीं है। पूर्व लेखसे यह सिद्ध हो 
गया कि परमात्मा और जीवका परमार्थमें अभ्ेद--ऐेक्‍्य-ही सम्बन्ध है और 
परमात्माके तुल्य जीवात्मा भी परसा्थमें सत्‌, चित्‌ और आननन्‍्दरूप 
निर्विशेष है। ; 

प्रश्न--यदि दोनोंमें ऐक्च सानें तो-- 

द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान॑ वृक्ष परिपत्वजाते। 
तयोरेकः पिप्पल स्वाहवत्त्यनश्नन्नन्यो अभिचाकञ्ञीति ॥! 

( एक शरीररूप वृक्षमें सदा साथ रहनेवाले सुन्दर पंखवाले चिद्रप होनेसे 
समान दो ईंश ओर जीवरूप पक्षों रहते हूं । उनमें एक जीवरूपी पक्षी 
क्फलरूपी स्वादि2 पिप्पछफरलोका--विपयभोगोकरा--स्वाद चखता है ओर दूसरा 
ईश्वररूप पक्षी कुछ भी नहीं खाता हुआ अर्थात्‌ कर्मफलॉंका उपभोग न करता 
हुआ भी सदा एक-सा प्रकाशमान रहता है । ) 

'ज्ञानप्रसादेन विशुद्धसत्त्वः ततसतु त॑ पश्यति निष्कर्ल ध्यायमानः! 
(जव ध्याताके चित्तमें सत्त्वगुण शुद्ध होता है, तब्र वह निष्कल परसात्माको 
ज्ञानदृष्टिसे देखता है | ) 
यथा नद्यः स्यन्दमाना: समुद्रेडस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय | 
तथा विद्वान्‌ नामरूपादू विमुक्तः परात्परं पुरुपमुपेति दिव्यम्‌ ॥* 
( जैसे नदियाँ वहती हुई अपने नाम-रूपको छोड़कर समुद्र अस्त हो जादीं 


वैसे ही प्रद्मज्ञानी पुरुप नाम-रूपको छोड़कर पर--हिरण्यगर्भसे पर--परुषको 
प्राप्त होते हैं। ) 


जीवका स्परूप और ब्रह्मके साथ उसका सम्बन्ध ३७७ 
'सर्वाणि भूतानि अन्तरो यम्यति' 

(जो परमात्मा सत्र भूतोंके भीतर विद्यमान होकर उनका नियमन करता है। ) 
इन बचनोंमें जो भेद्सम्बन्ध अर्थात्‌ ध्यादृष्यातव्यभाव, दृष्टृद्श्यभाव, 
गल्तृगन्तव्यभाव और नियन्दृनियन्तब्यभाव सम्बन्ध प्रतीत होते हैँ, उनको 
क्या गति होगी ? वे घचन अग्रमाण शो जायँगे । वेद स्वतःप्रमाण है, अतः 

उसके फिसी बचनकों अप्रमाण कददना युक्त नहीं ऐ ९ 
उत्तर--आप सल बढ़ते हूं, उन वचनॉमें जीव ओर त्रह्मके भेदका प्रतिपादन 
अवश्य है, परन्तु 'तत्वमसि! (छा० ६८७ ) अहं अग्रास्मि! (ब्रृ० ॥४१०) 
कप ते आत्मा सवोन्तरः (ब्रूं० ३४) ) 'एप ते आत्मान्तयौम्यमृतः” (श्लू० 
३७३ ) इन वचनोमे अभेद भी स्पष्ट ही प्रतीत होता है। भेद और अभेद दोनों 
पररपर विरुद्ध धर्म हैं अथीन चदि जीव ओर बहमें भेद मानें, तो अभेद नहीं 
मान सकेंगे और यदि अभेद मानें, तो भेद नहीं मान सकेंगे। वेदमें दोनों 
प्रकारके बचन जाते हैँ। वेद पररपर विरुद्धभाषी दोनेसे अग्रमाण दी है, यह भी 
नहीं कद सकते, क्योंकि उसके स्वतःसिद्ध प्रामाण्यमं आस्तिकसात्रका ऐेक्यमत्य है 
अथान भेदवादी जीर अभेदवादी सभी चेदका प्रामाण्य स्कर्वरसे मानते हैं, अतः 
इस विरोधकों सिटानेके लिए ही अद्वेतवादी वेदान्तियोंने पारमा्िक-सत्य--और 
अपारमार्थिक ( मिथ्या ) भेदसे जीवके दो स्वरूप माने हैं, जीचका परमसार्थस्वरूप 
समिदानन्द निर्येशेष है, इसी पासमार्थिक ग्वरूपका ग्रहण कर “तत्त्वमसि” आदि 
पचन हैं और अपारमा्थिक जो करुत्व, भोकदत्व, अज्ञत्व और दुःखित्वसे युक्त जीच- 
स्वरूप है. उसका प्रद्रण कर भेद तथा नियन्दुनियम्यभाव आदि सम्बन्धके प्रतिपादक 
दा सुपर्णा' इत्यादि चचन हैं। और उस अबस्था्में जीव अपनेको दुःखी एवं अज्ञ 
मानता है, सुखप्राप्ति और दुःखनिवृत्तिके लिए नित्य, नेमित्तिक, काम्य कर्म और 
परमात्माकी उपासना करता है। जीवकी पारमाथ्िक और आविदिक दो 
अवस्थाएँ £ैं, यह बात अकाशादिवबानैशेष्य प्रकाशम्थ कर्मण्यम्यासात! (जेसे 
सप्रकाश् आदि उपाधिके भेदसे भिन्न-सा छो जाता है, बेसे चेतन भी 
कर्म--उपाधि--अन्तःकरणमें भिन्न दो जाता है, परन्तु परमार्थमें वह निर्विशेष 
* चिद्रुप दी है) इस श्रग्मम॒ुन्न ( अ० ३ पा० २ सू० २५ ) में स्पष्ट कही गई है अर्थात्‌ 
अवस्थामेदसे दोनों प्रमाण हैं। अद्वत-वेदान्तका निष्कर्ष यह दे कि जब तक 
'तत्वमसि! आदि वाक्यसे जन्य त्रग्मात्मेक्यका अपरोक्ष अठुभव नहीं हुआ है 


अर्थात्‌ अविद्याकृत आवरण निबृत्त नहीं हुआ है, भेद भासता है, तवतक जो 
पद 


झ्७८ धय्युत्त 
जीवकी छोकसिद्ध अवस्था है, उसका अवलम्बन कर 'हा सुपर्णा? इत्यादि बचन हैं, 
व्यर्थ नहीं हैं. । । 
प्रश्न-जैसे 'सृदू घट:? 'खुबर्ण कुण्डलम! इस सामानाधिकरण्यप्रतीतिके अनुसार 
सृदू और घटमें एवं सुबण ओर कुण्डलमे भेद ओर अभेद दोनोंको परमार्थ-सत्य- 
सानते हैं, क्योंकि केवल अभेद मानें, तो 'घटो घढः? के तुल्य और केंब्रछ भेद 
मानें तो 'घटः पट:” के तुल्य सामानाधिकरण्यप्रतीति नहीं होगी, अतः सामाना- 
धिकरण्यके अनुरोधसे उक्त स्थलमें भेद ओर अभेद दोनोंकों पारमार्थिक मानते 
हैं, वैसे ही 'तत््वमसिः इस महावाक्यमें सामानाधिकरण्यके अनुरोधसे जौब 
एवं बह्ममें भेद और अभेद दोनोंको पारमाथिक सानिये, हानि क्या हू ? 
उत्तर--दृष्टान्त विपम है अर्थात्‌ झत्‌ और घटमें उपादान-उपादेयभाव हैं, 
इससे भेदाभेदका सम्भव है, परन्तु जीव और बह्म दोनों नित्य हूँ, उनमें उपादानों- 
पादियसावका सम्भव नहीं है. ओर चेतन्यरूपसे सदश होनेपर भी जोचर और बअग्म 
दोनों भिन्न-भिन्न तत्त्व हैं, उनसें भेद ओर अभेद दोनों पारमार्थिक एक काहमें 
कैसे हो सकते हे ? उनमें तो परसार्थमें अभेद ओर व्यवहारमें अविद्याकल्पित 
भेद अवस्थासेद तथा कालसेदसे ही हो सकेंगे । 
प्रभ--जीव और ब्रह्मका पारमाधथिक भेद ही मानिये? इससे लोक 
प्रसिद्धेसि तथा न्याय आदि शाब्बोंसे विरोध नहीं होगा। यदि कहें कि 
वतत््वमसिः इस वाक्यकी क्या व्यवस्था होगी, तो सुनिये--जैसे 'अथ सम्पद:? 
इस अधिकारमें “अनन्तं वे मनः अनन्ता विश्वेदेवा अनन्तमेव स तेन लोक॑ जयति' 
( बृ० ३१९ ) सन वृत्तियोंके भेदसे अनन्त दे और विश्वेदेव देवता भी अनन्त हैं, 
इससे मनको अविद्यमान-सा कर उसमें विश्वेदेवका सम्पादन कर उपासना करे, 
उससे उपासक अनन्त लोकका जय करता है। यहाँपर जसे मनमें विश्वेदेवका 
सम्पादन कर उपासना करते हैँ, वेसे ही 'तत््वमसि” यह वाक्य जीवमें त्रह्मका 
सम्पादन कर उपासनाका विधान करता है ओर उससे अमृतत्व फल होता है । 
ऐसा माननेमें कोई हानि नहीं है, अतः ऐसा ही क्‍यों न मानें ? े 
उत्तर--ऐसा साननेपर 'तत्त्वमसि” इस वाक्यका ( तू वह है ) इस अक्ष्रा्थका 
त्याग करना पड़ेगा। 'स्व॑ं ब्रह्म सम्पाय उपासीत” ( अपनेको ब्रह्म सम्पादन कर, . 
उपासना करे ) ऐसी गौणी बृत्ति माननी पड़ेगी! यदि कहें कि मुख्यार्थका-- 
-जीव और ब्ह्मके ऐक्यका-चबाध है, इससे लक्षणा 'अप्निमॉणवकः” इस वाक्यके 
'तुल्य सानते.हं, इसमें कोई हानि. नहीं है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि-- 


झ्ीवका स्वरूप और ब्रह्मके साथ उसका समंवर्न्ध ३७९ 


मनसेवेदमाप्तत्य॑ नेह नानाउस्ति किश्वन। 
मृद्योः स सृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति! ॥ ( कठ० ४११ ) 

( यह ब्रह्म श्रवण, मनन, और निद्ध्यासनसे संस्कृत सनसे ही जानने योग्य 
है, इंस संसारमें तद्मसे भिन्न कुछ नहीं है। जो ऋह्यासे मिन्न देखता है. वह मरकर 
फिर मरता है अर्थात्‌ जन्म्र-मरण सदा प्राप्त करता रहता है । ) 

भोक्ता भोग्य प्रेरितारं च मत्वा सबे ओक्त त्रिविध॑ ब्रह्म एतत! (वेता० १२) 

( भोक्ता--जीव, भोग्य--शब्दादि विषपय--ओर प्रेरिता-परमेश्वर, ये तीनों 
विचारहष्टिसे त्रह्म ही हैं। ) 

इन वचनोंके अनुसार जब सम्पूर्ण दवत मिथ्या ही भासता है, परमाशथमें है 
ही नहीं, तब जीवमें कठेत्व, अज्ञत्व, दढुःखित्व आदि भी मिथ्या ही हैं, 
परमार्थमें नहीं हैं। अतः लक्षणाके विना “तत्त्वमसिः इस वाक्यसे अखण्ड बिशुद्ध 
चितका वोध हो सकता है, फिर उसे लक्षणासे सम्पाद्य उपासनापरक क्‍यों मानें । 
यह वात पूज्यचरण श्रीवाचस्पतिमिश्रने बड़ी खूबी से-- 

“विगलितपरागवृ त्त्यथत्वं पदस्य तद॒स्तदा 

तद्ति हि पदेनकारथ्यं त्वमित्यपि यतपदम। 
तदपि च तदा गत्वैकाथथ्य विज्युद्धचिदात्मताम्‌ 

त्यजति सकलान्‌ करेत्वादिपदार्थमलान्निजान्‌ | 

(जब 'तत्त्वमसि” इस वाक्यमें स्थित 'तत्‌” पद शुद्ध चितको कहता है, तव तत्‌ 
पदके अर्थ भूत विशुद्ध चितके एकत्वको प्राप्त त्वम! पदार्थ भी अविद्यासे आरोपित 
कठेत्व, भोक्टृत्व आदि मलको त्याग देता है )--दिखिलाई है | और यह भी 
विचारना चाहिए कि जब “तत्त्वमसि! वाक्य त्ह्मात्मैक्यपरक नहीं है, किन्तु सम्पाय 
उंपासनापरक है, तव ज्ञानसे मोक्ष--अम्र॒तत्व--आ्राप्त होता है, यह बात नहीं रहेगी 
किन्तु वह उक्त उपासनासे जन्य अहृंट्टसे जन्य होगा। इस परिस्थितिमें “ब््म पेद ऋ्ह्मेव 
भवति? ( तह्मज्ञानी त्रह्म ही हो जाता है ) 'मियते हृद्यंग्रन्थिश्छियन्ते सर्वेसंशया: 
क्षीयन्ते चास्य कम्ोणि तस्मिन्दरे परावरे! ( उस परमात्माका साक्षात्कार होनेपर 
'अविद्यामूलक गाँठ [ शरीरमें आत्माध्यास ] खुल जाती है, सव सन्देह दूर हो 
जाते हैं, सब कर्म क्षीण हो जाते हैं.) इत्यादि वचनका अथथ बाधित हो जायगा। 
इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव सबिदानन्दरूप निर्विशेष है और ऋ्रह्मसे परमार्थमें 
ऐक्य ही उसका सम्बन्ध है। 


श्रद्धा 

अरै भाई मन ! संशय क्यों किया करता ऐ 2 विश्वास क्यों नहीं करता : श्रद्धा क्यों नहीं 
करता १ संशय छ्ाग दे, विश्वास कर, श्रद्धा कर। संशयात्मा विनश्ति! इस न्यायसे संशय 
करनेवालेका कल्याण नहीं होता किन्तु उसे अधोगतिकी ही श्रा्ति होती है, संशय करनेवाला 
यहाँ सुख नहीं पाता, परलोकर्मं तो कहांसे सुख पावेगा ! संदायालको कमेफ्रलमें संशय 
होता है, इसलिए वह सकाम कर्म नहीं करता, सक्काम कर्म ने करनेसे उसे चन्द्रलोक आदिकी 
प्राप्ति नहीं हो सकती । खाने-पीने आदिमें भी उसे संशय द्योता है कि खाऊं या न खाऊं ? किसीने 
विष तो नहीं मिला दिया है ! इसको सा-पीकर कहीं बीमार तो नहीं दो जाऊंगा ! बीमार हो 
गया, तो अच्छा होऊंगा या नहीं ? मर तो नहीं जाऊंगा ! अच्छा भी हो गया, तो नंद 
आदि न मालूम मेरा क्रितना धन खींच के जायेगे? इत्यादि संश्यंक्रे कारण संशयालकों 
इस लोकका भी सुख नहीं होता, जब उसे लोक परलोकका ही सुख्र नहीं, तो उपासनाके फल 
ब्रह्मलोक आदिकी आप्ति और ज्ञानके फल मोक्षकी भाप्ति तो कद्दांसे होगी ! परिशेषस उसे नरककी 
ही प्राप्ति होती है, यही उसका नष्ट होना है, जो नष्ट होनेसे भी बुरा टू । नष्ट द्ोोनेमें दुः 
तो नहीं होता, उसमें दुःस दोता है । “धोवीका कुत्ता घरका न घाठका' यह कहावत संशयालु- 
पर घटती है, इसलिए संशय छोढ़ दे, श्रद्धा कर । 

अजी ! आप तो मेरे कान खा गये श्रद्धा ऋर, श्रद्धा कर, दिन रात यहा कद्ा करते हैँ । दाथ 
धोकर मेरे पीछे पढ़ गये हैं । मेरी जान लेकर भी न माछूम मेरा पीछा छोड़ेंगे, या नहीं ! कैसे 
श्रद्धा कह १ क्‍या मर जाऊं १ श्रद्धा करता तो हूं, श्रद्धा हझिये बिना रह भी कैसे सकता हूं ? 
त्रिलोकीमें क्या चौदह लोकोंमं भी कोई ऐसा श्राणी नहीं ऐ, जो भ्रद्धाहीन हो। संशयाल भी 
किसी न-किंसी अंशमे श्रद्धाल द्योता ही हे । सबको भ्रद्धा है कि भोजन करनेसे भूखती निमृत्ति 
हो जायगी, सबकी श्रद्धा हैं कि ऊंचे त्थानसे गिरनेते चोट लग जायगी अथवा मर ही जाऊँगा। 
सबको श्रद्धा हे कि जरती आगमें हाथ दनेसे जल जाते हैं, इत्यादि अनेक दृश्चन्त हैं । सिद्ध 
हुआ कि श्रद्धासे रहित कहीं कोई कभी नहीं है, सभी प्रद्धाल हैं। प्रत्यक्ष प्रमाण मानने- 
वालोंकी अनुमान अ्रमाण मानना ही पढ़ता एै। समुमानके बिना उनका व्यापार चल ही नहीं 
सकता, इसलिए सब अ्रद्धाल हैं, तत्र भें केसे सश्रद्धाल हूं १ 

भाई | मरना क्या है और जीना क्या छू? यह बात अभी तेरी समसमें नहीं भा 
सकती, मंगल मंगल आठ दिन, अभी एक चतुर्मास ही तो तुझे सत्संगरमे भाये हुए हुआ दै। 
मर जायें तव तो सब्र पाप ही कट जाय, सर्वदाके लिए जी जायें। श्रुति कहती है--'स्वरय 
भूल्ा स््य भूला ल्यमेवावशिष्यते'--आप मर कर आप होकर आप ही शेप रहता है, इस- 
पर तुझे श्रद्धा कराना ऐसा है, जैसे बकरे को दिन भर सिलाना पिछाना और रातको भेड़िया 
दिखा देना। मना ही जीना है, यह घनते ही तेरी नाड़ी छुट जायगी, ओंसें निकल आवेंगी। 
यहां जजलमें कोई तिषुण वेद भी नहीं है, जो तेरी चिकित्सा करे और मेरे पास कोई 
सेवक भी नहीं है, जो पवनसुनके समान द्ोणगिरिपरसे संजीवन बूटी छे आवे। सचमुन 
व्‌. मर ही जायगा। शम, दम आदि जो कुछ अब कर रहा है, उन्हें छोड़ कर भाग जायगा, 
अथवा दम, नियम आदि करनेके हिए भी मना कर देगा। पूर्वाचायोका वचन दै कि अभयमें 
भय देखनेवाले मेददर्शियोंके लिए विविकत्य प्रमाधि दुर्व है, यह उनका कथन ठीक ही है । 


श्रद्धा ३८३ 
में तुझसे अभी यह नहीं कहता कि तू एक दम मौन हो जा, फिर मी तू प्रत्यक्षमात्र मानने- 
वाला तो है नहीं, शब्दप्रमाणकी भी तो मानता ही है, उसीपर श्रद्धा कर । 

शास्रके ऊपर मेरी पूर्ण भ्रद्धा है। में मानता हूँ कि यह पुरुष भ्रद्धामय है, जेसी श्रद्धा- 
वाला मनुष्य द्वोता है वैसा ही वह होता है। भूत-प्रेतोंका, यक्ष-राक्षसोंका पूजन में कभी 
नहीं करता। शास्रमें अविहित घोर तप कीलों आदिपर बेठना आदि भी नहीं करता, 
और न दुराग्रहसे शरीरको भोजन न देकर पांचों भूतोंको में कष्ट ही देता हूँ। शरीरमें रहनेवाले 
हृपीकेशकों भी भें भूखा रहकर दुःख नहीं देता। दम्भ और अहंकार तो मेरे पास ही 
नहीं फटकते । कामना भी नहीं करता, राग द्वेपसे भी में दूर ही रहता हूँ। देवताओंका में 
अवश्य पूजन करता हूँ, उनसे फल भी में नहीं चाहता, शास्त्र कम करनेक्रो कहता ही है, 
फिर में अभ्रद्धाह कैसे हूँ! विद्वानोंका साधु महात्माओंका सत्कार करता हूँ, स्वाध्याय 
करता हूँ, कद़त्री वाणी वोलकर किसीके चित्तको भी नहीं दुखाता। सत्य, हित और थोड़ा 
यथासंसव बोलता हैं, युक्त आद्वार-विहार करता हूँ, सीधा, सरल और सच्चा व्यापार करता 
हूँ, धर्म पर चलता हूँ और मनसे, कर्मसे और वाणीसे किसीकी पीड़ा नहीं देता । पहले में यह 
सब अपने सत्कार, मानपूजाके लिए करता था, सव सुझे शिष्ट और भ्रष्ठ कहें, यह मेरी 
इच्छा रहती थी, उसमें भी यदि मेरी अभ्रद्धा हो तो कहिये, जैसा आप कहें, वैसा करनेको 
मैं तैयार हूँ, शिर-आँखोंसे आपकी आज्ञाका पालन करूँगा, युक्तियुक्त प्रामाणिक हितकी 
बात में अवश्य मार्नूंगा और करूँगा भी । ेु 

भाई | तू अवश्य अपना कल्याण कर लेगा, यह में मानता हूँ । अपना मन ही अपना 
धनु होता है और भन ही मित्र होता ऐ, ऐसा विद्वानोंका मत है। जो मन स्वेच्छाचारी 
होता है, वह आत्माक्रो नर॒कमें छे जाता है और आप भी नरकमें जाता है, इसलिए शत्रु है। 
जो आज्ञाज॒सारी होता है, वह भवसागरसे आप पार होता है और अपने आत्माकी भी 
चौरासीके चक्रसे छुद्मा लेता है, ऐसा मेने सुना है, तू मेरी आज्ञा माननेमे तैयार है, इसलिए 
तू मेरा मित्र ऐै, शत्रु नहीं है। अब तेरे और मेरे कल्याणमें देर नहीं है, ऐसा में समझता 
हूँ। जिससे मुनता हूँ, उससे यही 'सुनता हूँ कि मेरा मन वश्में नहीं है, भेरी आज्ञामें 
नहीं चलता, अपनी मनमानी करता है, मनने मुझे वढ़ा दुःखी कर रकसा है। क्या करूँ, 
कैसे करूँ ? जिससे मेरा मन मेरे अधीन हो जाय । मन ही बंधका कारण है, मन ही मोक्षका 
कारण दे, ऐसा वेदवेत्ता कहते हैं परन्तु मेरी समझमें तो मन बंधका ही कारण है, 
मोक्षका कारण नहीं है, क्योंकि वक्षम तो होता ही नहीं। जिस दिन वशमें हो जायगा, उस 
दिन समझँगा कि मन मोक्षका भी कारण है। अभी तो चेदवेत्ताओंकी बात मेरी समझमें नहीं 
भाती इलादि कह कर प्रायः सभी मनकी घुराई करते हैँ। जिसकी सभी बुराई करते हैं, 
पद्दी तू मेरी आह्ञार्में चलनेको कहता है, उससे में समझता हूँ कि श्र त्रिपुरारि और 
माधव मुरारि दोनों ही मेरे ऊपर असन्न हैं, क्योंकि समुद्रको पी जानेसे, अग्निकी खा जानेसे 
और सुमेदके उखाइनेसे भी जिसका रोकना कठिन है, वही अपने वश होकर भाज्ञानुसार 
चलने लगे, तो समझना चाहिये कि केशवर्कंसारि मुझपर प्रसन्न हैं । ४ 

भाई | सुन, जो तू करता है, वह ठीक है, फिर भी उतना करनेसे कायेकी सिद्धि हो 
नहीं सकती, उससे भी अधिक करना है। श्रद्धामय पुरुष है, जैसी श्रद्धावाला जो होता 
है, बेसा ही वह हो जाता है, इसपर तो तेरी श्रद्धा है ही। अब तू ऐसा कर कि जितने तेरे 
संशय हैं, उन सबको अपनेमें से निःशेष निकाल दे, क्योंकि जबतक संशयकी निःशेष 
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विवृत्ति नहीं होगी, तवतके दृढ़ श्रद्धा नहीं होगी। दढ़ भ्रद्धा उसका नाम हे कि जो किसी 
कालमें, किसी देशमें किसी प्रमाणसे ठाछी न जा सके, हिलाई हिे नहीं, ढाठी उठे नहीं, किन्तु 
मेरु पर्वतके समान, अथवा ध्रुवके समान अठछ और अचछ रहे । संशय उसकी कद्ते हैं कि 
एक कालमें, एक देशमे, एक प्रमाणसे एक बल्तुमें श्रद्धा कर छो, दूश़रे काछमें, दूसरे देश्ञमें 
दूसरे प्रमाणसे श्रद्धा हट गई, उसी वस्तुमें अभ्रद्धा हो गई । ऐसी थ्रद्धा श्रद्धा नहीं दे, किन्तु 
अश्रद्धा ही है अथवा संशय ही ऐै । 

अजी | इस समय मुझमें तीन वैराग्य और तीत्र मोक्ष इच्छाका वेग £, शीघ्र ही बतलाइये 
कि क्या-क्या संशय नहीं करूँ १ 

भाई ! शीघ्रता राजसी गुण ऐ, धर्यते विचार करके कार्य आरंभ करना बाहिए। प्रायः 
मुम्नुक्षओंकी ऐसे संशय हुआ करते हेँ कि आत्मा चेतन है या अचेतन ? चेतन दे, तो निल 
है था अनितद्य ? नित्य ऐ, तो देहादिसे भिन्न है या अभिन्न ? भिन्न हे, तो दद्वादिसे उसका 
सम्बन्ध है या नहीं? सम्बन्ध नहीं हे, तो आत्मा स्वयं कर्ता दे या अकर्ता ? अकृतो ऐै, तो भोक्ता 
है या अमोक्ता ! अभोक्ता है, तो आप भसंग है या नहीं? असंग है, तो देद्वादिकी क्रियासे 
लिप्त होता है या नहीं ? कर्म का लेत आत्मा नहीं होता, तो भी आत्मा ब्रद्ममे भिन्न है या 
अभिन्न है? ब्रह्मसे अभिन्न है, तो मु्ते आत्मा और बद्मके एक्ल्यड्ा विज्ञान हुआ एे या नहीं ! 
ज्ञान हो गया है, तो वह ज्ञान यथार्थ है या नहीं दे ? यथार्थ हे, तो मुक्तिका साधक दे या 
नहीं ! साधक है, तो मुझे जीवन्मुक्ति प्राप्त हुईं या नहीं हुई १ श्राप्त हुईं है, तो मुझे विदेह 
मुक्ति श्राप्त होगी या नहीं इत्यादि। 

भाई | तुझे ऐसे संशय कभी भी न करने चाहिए, किन्तु ऐसी दृढ़ श्रद्धा करनी चाहिए 
कि आत्मा चेतनोंका भी चेतव है--बुद्धि आदि चेतनोंकरी--छोकमें माने हुए चेतनोंके--चेतन 
करनेवाला होनेसे चेतनोंका चेतन है; नित्योंक्रा भी नित्य ऐ--लोकमें नित्य माने हुए परमाणु, 
आकाश, काल आदिकी असेक्षासे भी नित्य ए--प्रतयमं जब ये नहीं रहते, 
तब भी आत्मा रहता ऐ, इसलिए नित्योंका भी नित्य है; देद्दादिसि भिन्न ऐ--लछोकमें अचेतन 
माने हुए देहादिका द्रश-साक्षी--प्रकाशक है, इसलिए देहादिसे भिन्न एे। चेतन होनेते 
ही अचेतन देहादिसे आत्माका सम्बन्ध नहीं है। सम्बन्ध न होनेसे ही आत्मा कर्ता और 
भोक्ता भी नहीं है। किसीसे आत्माका सम्बन्ध नहीं ऐ, इसीसे आत्मा असंग है। असंग 
होनेसे ही देहादिकी क्रियासे आत्मा लिप्त नहीं होता। भंग होनेते आत्मा बरद्यसे भिन्न 
नहीं है, किन्तु अभिन्न ऐ--दोनों एक ही हैं, जब दोनों एफ ही हैं, तब दोनोंके एकत्वका 
ज्ञान है ही, जब एकलका ज्ञान है, तो जीवन्मुक्ति सिद्ध द्वी है; जीवन्मुक्ति है, तो विदेहमुक्तिमें 
संशय करनेका काम ही नहीं है । - 

अजी | शास्नसे और युक्तिसे दोनोंका एकत्व होनेमें संशय नहीं है ढिन्तु पूर्ण भ्रद्धा होनेपर 
भी पूरवंकि वासनाओंसे जगत्‌-मेद दिखाई देता ही है, उसका क्या - उपाय ऐ ?' शाससे 
मैंने सना है कि आपमें और त्रह्ममें ज्ञो कोई थोढ़ासा भी भेद मानता ऐ, उसको गय होता ऐ--- 
वह जन्ममरणरूप संसारसे मुक्त नहीं होता। यह भेद्दृष्टि केसे जाय, इस गेद दृष्के निग्नत्त होनेका 
कया उपाय है १ यह बतलाइए। स्थाणुको पुरुष समझना अथवा पुरुषकों स्थाणु समझना, इसका 
नाम संशय है और स्थाणुको स्थाणु अथवा पुरुषको पुरुष देखना, इसका नाम श्रद्धा ऐै। अभी तो 
मुझे जगत्‌ और ब्रह्म दोनों ही भासते हैं, कभी जगतको त्रह्म देखने लगता हैँ, कभी ब्रद्मशे जगत 
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देखने लगता हूँ, कभी अनुभव करने लगता हूँ कि में देह हूँ, कभी अनुभव करता हूँ कि में 
ब्रह्म हूँ, ऐसा नहीं होता कि सोतेजागते, उठते-बैठते, चलते फिरते में त्रह्म ही हैँ, ऐसा 
अनुभव करूँ, तीनों कालमें मुझे देहका अनुसन्धान न हो, किन्तु सवेदा अह्मयका ही अनुसन्धान 
हो ऐसा भें चाहता हूँ, यह भेरी इच्छा कब पूरी होगी? देह छूटनेसे पहछे ही मुझे ऐसा 
अनुभव होने लगे, ऐसी मेरी तीन इच्छा है। 

भाई | ईश्वर सवकी इच्छाएं पूर्ण करता है और तीमब् इच्छा तो तुरन्त पूर्ण करता है। 
यदि तू मेददृष्टि मिटाना चाहता है, तो सब धर्मोको छोढ़ दे और अन्तयामी ईश्वरकी शरण छे--- 
अपनी चीं-चपढ़ लगाना छोड़ दे और जैसी ईश्वर श्रेरणा करे, वैसा ही कर लिया कर। यदि 
इंश्वर सुस दे, तो सुख पाकर उछल मत, यदि दुःख दे, तो दुःख पाकर हाय हाय मत कर। 
यदि रुखी-सूखी रोटी मिल जाय, तो पेट भर कर ठंडा पानी पीकर सो जा । यदि मोहनभोग 
मिल जाय, तो भी वैसा ही कर । यदि ईश्वर रथ, हाथी और घोड़ों पर चढ़ावे, तो हां ना मत कर 
चढ़ के, गद॒द्दे पर चढ़ावे तो भी हां ना मत कर, चढ़ छे । यदि पैदल चलावे तो पेद्ल चलमेमें 
ही सु मान । यदि ईश्वर मण्डलेश्वर बना दे, तो संडली रख साथमें, यदि ईश्वर पात्र छीन छे, 
तो मिक्षा छे लिया कर द्वाथमें । इतना स्मरण रस कि मण्डलेश्वरसे करपात्री उत्तम है, क्योंकि 
लक्ष्मी महारानी विप्णुकी पथरानी वद्ी सयानी है, विष्णुभक्तोंसे दूर द्वी रहती है, क्योंकि 


जानती है. कि मेरे संगसे सत्पुरुषोंका भी मन विमन हो जाता है, अमनसे दूर कर देता है, 


इसलिए लक्ष्मी भक्तोके पास स्वयं नहीं आती, क्योंकि समझती है कि ये विष्णुकी भक्ति छोड़कर 
मेरी ही भक्ति--आसक्ति--करने लगेंगे 


अजी | आप मेरी तरफसे ऐसी शझ्ठा न कीजिए, में जानता हैँ और मुझे पूर्ण श्रद्धा है 
कि संन्यास ब्रह्म है, शरह्म सबसे परे है, वही सवकी चरम गति है। छत तप है, सत्य तप 
है, शान्ति परम तप है, अभय परम धर्म दे, अहिंसा परम धर्म है, त्यागसे ही आत्माका ज्ञान 
और विज्ञान होता दे, हजारों अश्वमेधोंपे मनका एंकाग्र होना उत्तम है, मनकी एकाग्रताका 
सोलद्वां अंश भी अश्वमेघ आदि नहीं हँ। तपस्पीसे योगी श्रेष्ठ है, श्रोभियसे भी व्रह्मनिष् 
योगी भ्रष्ठ ऐ, कर्मियोंसे भी ब्रह्मनिष्ठ योगी श्रेष्ठ है । प्रह्मनिष्ठासे ही भेदबुद्धिकी निश्चत्ति होती है, 
अद्मनिष्टाके तिवा स्वीत्मदशनका अन्य उपाय नहीं है। ब्रग्मनिष्ठाके तिवा अब भे दूसरा 
व्यापार नहीं करूंगा । वामठपका त्याग करके अब में सबमें बरह्मका द्वी दशन करूँगा । मुझे श्रद्धा 
है कि श्रुति कहती ऐ कि आदित्य ब्रह्म है, नामरूप छोड़कर आदित्य ब्रह्म ही है, इसमें मुझे 
संशय नहीं ह। श्रुति कहती है कि मन ब्रह्म है, ठीक ही है, मेरा नामझूप छोड़कर मेरा आत्मा 
ब्रद्म ही है। श्रुति कहती है कि यह सव तह्य ही है, ठीक है, सर्चका नामरूप त्यागकर सब 
प्रद्य ही है. । श्रुति कहती हे कि यह आत्मा ब्रह्म है, ठीक ही है, यदि आत्मा ब्रह्म न हो, तो 
परिच्छिन्न हो जाय और ब्रद्य यदि आत्मा न हो, तो अन्य हो जाय, अन्य होनेसे दृस्य हो जाय, 


द््य दोनेसे जड़ शे जाय और जढ़ दोनेसे मिथ्या हो जाय, इसलिए आत्मा और ब्रह्म एक ही के 
दो नाम हैँ । सबका स्वरूप होनेसे ब्रह्म आत्माका किसी कालसे, किसी देशसे और किसी प्रमणासे 


* बाघ नहीं होता, इसलिए आत्मा पूर्ण है और पूर्ण होनेसे श्रह्म है। अब में इस ब्रह्म आत्माका 
ही सर्वत्र सर्वदा, सर्वथा सोते-जागते, उठते-बैठते, खाते-पीते, अल्ञसन्धान करूँगा। मुझे पूर्ण 
भ्रद्धा है, दृढ़ श्रद्धा दै कि ब्रह्मके त्िवा अन्य कुछ नहीं है और वही मेरा आत्मा और 
सबका आत्मा है, अब में उसीमें निष्ठा करूँगा--उसमें स्थित होकर अचछ, पूर्ण और स्थिर 
हो जाऊँगा। आपकी आज्ञा सुनकर और भुतियोंका उपदेश सुनकर में तनमें फ़ूला नहीं समाता 


३८४ धध्युत 


हूँ । ऐसा अनुभव होता है कि में सर्वत्र भरा हूँ, एक शरीरमें नहीं, सबके शरीरोंगें मं ही भर 
रहा हैँ। मुझे स्मरण दो गया है कि कृष्णा मनसुस सखा भे ही टूं। यदि मं पार्थके 


सारभीका सखा नहीं होता, तो मुझमें इतनी सामथ्ये कहांसे आती कि स्थृरू, सूक्ष्म ऑर कारण 
सवका ध्यान करता हआ साकार द्वो जाऊँ, सवोकार ही नहीं, एकाकार, शत्मान्तर 


व्रह्माकार भी हो जाऊँ। 
और भी सुनिए, वन्‍्ध और मोक्ष, संसार बनाना और संसार मिठाना, ये दोनों मेरे बाएँ 


हथके खेल हैं, श्रद्धा तथा अश्रद्धा ये दोनों मेरे ही धर्म हैं, आपमें कोई धर्म नहीं हू, आप तो 
सत्य, ज्ञान, अनन्त स्वष्प शुद्द, बुद्ध, गुक्त, अख्रण०्डानन्द, एकरस हैं, जब में भशुद्ध शोता हैं, 


तब भें अपने धर्म आपमें दिखता हैं, और जब में घुद् होता हूँ, तो में अपने और आपके 
घरपको भिन्न-सित्र करके बना देता हैं। पीछे में भी आपमें छीन शोकर आपही हो जाता हूं । 


परमार्थपे मेरा ही वन्‍्ध है और मेरा दौ मोक्ष ऐै, क्‍योंकि वन्‍्ध और मोक्ष ग्रणोंमें ही हैं, 


आप निगुणमें--गुणातीतमें--होनोंमें से एक भी नहीं है । सच पूछिए, तो न किसीमें बन 
और न मोक्ष है। भूलसे मन वन गया हूँ, मनसे मनु वन गए हैं और मनुसे मनुप्य बन 


गए हैं, भूलसे अश्नद्धा है और भूल निकल जाना श्रद्धा टै। किसीने कहा है-- 
संन्यास [ हरिगीत छन्दमें | 

जो न्यास है, सो ब्रह्म है, संशय न इसमें जान रे । जो ब्रह्म है, सो आप तू, यह बात पए्ी मान रे ॥ 
मत अन्यको कर प्यार तू , कर आपको ही प्यार रे । पतला छुद्ककर अन्यसे, भवचकरी हो पार रे ॥ ' 
तज सूत्र दे, तज दे शिखा,तज पुत्र दे, तज द्वार रे । तज कर्स दे,तज धर्म दे, तज गेह,तज परियार रे ॥ 
कौपीन कंथामात्र छे, मत अन्य कुछ रख पास रे । यदि दो सके वह भी न ररा,एकान्तगे झर वास रे॥। 
ना खानकी ना पानकी, चिन्ता कभी कर छेश रे । भग मत किसीफा कर कभी,मत मान तनको ऐश रे 
जो गर्भमे था साथ सो ही साथ ऐ विश्वेश रे । रक्षा करेगा देव सो प्रारच्न तव यदि शेष रे ॥ 
निश्चिन्त हो मन शान्त कर जा वेठ तू आसन छगा । सब वृत्तियोंकी एक कर, दे शापमें ही मन लगा ॥| 


कुछ भी मती कर चिन्तवन,द्ो आप अपना भाप रे। कट जायेंगे सब पाप रे, मिट जायेगे सन्‍्ताप रे ॥ 
कुछ कालके अभ्याससे, अज्ञान मठ जल जायगा । ब्रद्मात्मदशन होयगा,भ्रमभेद राब गल जायगा ॥ 


निवासना हो जायगा, आनन्द असय पायगा । ल्वराज्य पा होगा अमर, भव वफ़में ना थायगा ॥ 
यदि तू विरागी धीर ऐ, घर छोड़कर घर मार्ग रे । यदि राग तव मन मार है,तो घर कभी मत त्याग रे 
निद्मादि वेदिक कर्म कर, फल कर्मका मत मांग रे । कर कृष्णअर्पण कर्गे सब ही रूष्णमें अनुराग रे ॥ 
ऐसा किए ऋषि,पितर ,सुर, राजी सभी दो जायें रे । तब श्रेय चार नित्य ही, ना विप्न कोई लायें रे ॥ 
ईश्वर करे तुझपर कपा, दे काट तेरे पाप रे । दे तत्त्व भी अपना यना, हर छेय तीनों ताप रे ॥ 
नरदेह नाहीं मिछा है, भोग करनेके ज़िए । विश्वेशने यह ऐ दिया, निज योग करनेके लिए ॥ 
जैसे बने वैसे तुरत दे त्याग नश्वर भोग रे । करके श्रवण अथवा मनन,फर नित्यमुससे योग रे 
तत्त्ज्ञ यदि तू होय तो, तेरा न कुछ कततव्य रे । प्राप्तव्य जब कुछ है नहीं,तो होय कया शातव्य रे ॥ 
मत तज शिखा,मत सूत्र तज,मत पुत्र तज मत दार रे। कुछ सी मती व्यापार कर,पा कर सभो व्यापार रे 
हरिगान कर शिवृध्यान घर, स्वाध्याय कर दे दान रे । तल्लीन हो जा बह्ममें, या विष्णुकी दे मान रे ॥ 
दे कान सुन भगवत्‌कथा मीचे भले रख कान रे । है एक कर्मोपासना तेरे लिए अछ जान रे ॥ 
सव धर्म भोला | त्याग अब क्यों कररहा तकरार रे ।-करना न वर्णाअमू रब, धर्मेश शिरधरमार रे ॥ 
धर्मेशकी क्या भार, जिपके शेप हैं अबुक्ार रेहा भधि. बेढ़ेषुया » इस पारसे उस प पारसे उस पार रे ॥ 


ञं युग ध्युतंग्रेन्थमालासे प्रकाशित पुस्तकोका: 





सचीपंत्र 


4 5 थ 

$ कक प्र 
5 का 8 -+ हा 

+.. अऑमकक | ४ 
मा अर... है, » ४ 

हा हा ा 
प 
#% 


(क) विभाग 


-मभंगवज्नांमिकीमुदी--न[ भगंवज्नामकी - सहिसाका ग्रतिपादक अ्रनुपम मन्ध.] मीमेंसिकि 
घुंसन्पर विद्वान भ्रीलक्मीघरंकी ऋृति, अननन्तदेवरचित 'प्रकाश दीकासहित ॥ सम्पादक- 
आचार्यवर गोस्वामी १०. श्रीदांमोदरशास्री | 80222 का 

२->भक्तिरसोयन---[भक्तिप्वरूपका परिचीयक अत्युत्तम ग्रन्थ] यतिवर भ्रीमंधुसूंदनसरस्वृतती 
रचित | प्रथम उल्लासमें अन्थकाररचित शेष दो उल्लासोंमें आचायंवर गोस्वामी पं ० भीदामो 
देरशाश्रीविरचित  टीकासे विभूषित |. सं००-आंचार्यवर गोस्वामी पं० -भीदामोदेरशाल्री ५« 
११ कद 2 दा पृ०,सें? १७०, मू+आ, १९ (मण्डारमें नहीं है) 
३-शुल्वेंसअ-- कात्योयनश्रौतसूतरका परिशिष्ट अंश: ] मे. मवेदाचार्य पं» भ्रीविद्याधर गौड़ 
द्वारा विरचित सरल, बृंतिसे विभूषित। सं+-म, मे, वेदाचार्य पं०शविद्याधर गौड़े। 
; 7 2220 227६६ पुृ०सं०६०,मू.---आ. ४ 
४-कालाय्नशभ्रौत॑सृत्र---[ इसमें देशपूर्णमासंसे लैकर अश्वमेष, -पितमेधपर्न्त- कितने ही 
यशञकी विधियाँ, साजझ्ीपाज वर्णित .हैं ]-. महषिकात्योयनप्रंणीत । मे. में.. वेदाचार्य पं० 
श्रीविद्याघर गौड़ हरा. रचित सुसरल: वृत्तिसे अलंडत। सं०--वेंदा नाग पं०-भीविद्या धर गीड़े।." 
८.88. 750... “ (बड़ा आकार ) प्ृ८ सं6 लंगमेंग: १००० मूं,रु, ६. 
४-अलुकतर्वचिन्तामणि:-( प्रथेम, भाग) ', [ शाड्टरमाष्यानुंसार वेदान्तिका , सुसरल. 
; 'पद्चसेय ग्रन्थ ]  अ्रीसदानन्दंव्यासंविरचित; .' ग्रन्ध॑काररबित.- सरल, : संस्कृतदीकासह्ति ) 
/.. सं०--साहित्योचांगपं* भ्रीकृष्णुपन्त शांख्री । (0 ३० से6 ३४०, मूक 
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६-भक्तिरसामृतसिन्धु--[ भक्तिरससे परिपूर्ण यह अन्य सचमुच पीयूषसिन्धु है| औीरूप- 
गोस्वामिप्रणीत । भीजीवगोस्वामिप्रणीत दुर्गभसज्ञमनी टीकासहित । सँ०--आचार्यवर 
गोस्वामी प० भ्रीदामोदरशाल्री । पु० सं० ६२१५, मू ८, हे 
७-शत्यकृततत्वचिन्तामणि--( द्वितीय भाग ) पृ० सं० ४४०, मू रु, २ झा. ४ 
८-तिथ्यके--[ तिथियोके निर्शय आदिपर अपूर्व एवं प्रामाणिक अन्य] भीदिवाकरविरचित |" 
सें०--साहित्याचार्य पं० श्रौक्षष्णपन्त शास्री । [० सं० ३४०, मू,--&, १ श्रा० ८ 
९-परसार्थसार--- वेदान्तका श्रति प्राचीन अन्य ] श्रीपतञ्नलि भगवानकी कृति, प्राचीन 
टीका तथा ठिपपणीसे विभूषित | सं०--न्यायव्याकरणाचार्य पं० शीसूर्यनारायणशुक्ल । 
पृ० सं० १००, भू.-आा० 
१०-प्रेसपत्तन--न भीकृष्णभक्तिसं सराबोर चैतन्य-सम्प्रदायका अपूर्ष अन्‍्थ ] भक्तवर 
भीरसिकोत्तंसकी कृति तथा अद्भुतप्रणीत टीकासे अलंकृत। सं०-साहित्याचाये 
- पं०श्रीक्षष्णपन्च शास्त्री ।« े0 पृ० सें० २३०, मू,-दू, 
_ १६-साध्यन्दिनशतपथन्राह्मण--६ प्रथम भाग ) [ इसमें दक्पूर्णणाससे लेकर अश्वमेघ, 
प्रवग्यं, जातकम, वंशन्नाक्मण पर्यन्त अनेकों यशोंका साक्ोपाज्ञ वर्णन है।] स०--- 
वेदाचार्य पं० श्रीविद्याधरजी गौड़ तथा प॑० श्रीचन्रधर चौधरी वेदाचाय | े 
पृ० झ्ं० ८१०, मू.-रु ३ आ, ८ 
१५-माध्यन्दिनशतपथन्राह्मण--( द्वितीय भाग ) अकारादि ऋमसे बृहद्‌ मन्त्रवूचीसे 
अलढकृत | सं०--वेदाचार्य पं० श्रीवंशीघर मिश्र. गौड़ | 
पृ० सं० लगभग १००० से ऊपर, मूल्य केवल र० ३ आ० ८ 
शतप्थब्राह्मणंकण्डिका सूची मूल्य ॥) नेट ह 
१३-घट्सन्दर्म--( तत्वसन्दर्भमात्र ) [ यह गौडीय सग्प्रदायका अत्युत्तम मक्तिगन्य है] 
भ्रीबलदेव विद्याय,षण और श्रीराधामोहन भट्टाचाय॑ विरचित दो टीकाओसे युक्त - 
सं०--पं०श्रीक्ृष्णपन्त साहित्याचाय । पृ० सें० २००, मू,-रु, १ 
| (ख) विभाग... ह 
१-खण्डनखण्डखाद--कवितार्किकशिरोमणि ओऔहर्परचित, परिदतवर श्रीचरडीप्रसाद 
शुक्ल विरचित भाषानुवादसे विभूषित | मू.-रु, २ आ. १२ (मण्शरमे नहीं है), 
२-काशी-केदार-माहात्म्य--- अहवैवर्तपुराणान्त्गंत ] साहित्यरञ्षन पं० श्रीविजयानन्द 
त्रिपाठी द्वारा विरचित भाषानुवादसहित | सं०-साहित्यात्नाये पं० श्रीकृष्णपन्त शाल्री । 
हे “(० सं० २६ + ६०४, मू,-रु, ? था, ८ 
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$:सिंद्धान्तबिन्दु >"विदान्तंका अमेयबडुल अंगूर अन्‍्थ आचायंप्रवर भीमधुसदनंसरस्वती 
3४विरचिंत। भाषा लुवाद तंथां ठिपरीसे विभूषित | सं ०: हित्यान्नार्य पं ४ भ्रीकष्णपन्त शार्री | 
ह पक (० सं? रण, मू:>>झ, १ आ, ६ 
४-प्रकरणंपश्चक--भगवान श्ीशइराचार्यके आत्मबोध, प्रौढानुभूति;.“तत्वोपदेश आदि: ५ 
'.. अकरण-स्थोंकां भाषाुवाद्सहित संग्रह |: सं०-साहित्यांचार्य पं भ्रीकृष्णपन्त शास्त्री 
हम मा कट हे कक] 5 इए० सं०:१३१२, मूत्र, ८ 
शनअहांसूत--शा छसमाष्य-रतषप्रभा-भांपा नुवोदस हित. [- औ्रीस दा शिवेन्द्रसररवती कृत .उह्नतत्वे 
प्रंकाशिकाइंतिकें अनुसार सूत्रोंका पदच्छेद, पदांयोक्ति और सुविशर्द भाषाये एवं. वेयासिक 
>'न्यायमालाके सन्देहे, पूर्वपत्न- तथा, सिद्धान्त निर्देशपुंरस्सर सुर्पष्ट और ,विशद भाषाय॑से 
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यतिवर' -श्रौमोलेबाबाजी |. सं०--१० भीचण्डीप्रसाद - शक्न - तथा पं०. भीक्षष्णंपन्त ह 
वाहित्याचाय।.कपड़ेकी, पकी ' तीन जिंल्दोंमे: प्रकाशित, 'छपाई, संफाई सभी मनोहंर, 
'<“इ४ईट संख्यो २६०० , के लगभग, मूल्य-<[ तीनों खरदोंकां ]:2४) र०॥ ' 
५ “सर्व॑तम्ध-स्वतन्त्र ओम॑दंप्पय्यदीदित विरचित |, वेदान्ताचार्य' १० .श्रीमूलशंडूरंशाल्िव्यास 
विरचित भांषानुवादसे विंभूषितं) सं०---पं०: भ्रीचरंडप्रतांद शुक्ल तथा: साहित्याचार्य 
१ यं& अरीक्ष्पपन्त शा ) 5; पृ०सं० २३५५६, मे.---र.३ 
| ७--वेदाल्तसिद्धान्तंमुंक्तावेली---[ वेंदान्तसंसारमें ' एकजीववादकां' अंतिपादक. श्रद्वितीय 
*,",. ग्रल्थ ] औपरंमहसपरिबाजकाचार्स औप्रकाशानन्दस्वामिविरचित'। अध्यापक 'पंं० भी 
ग्रेंभचल्लमशाज््री. द्वारा, विरचित भाषानुवादसहिंत । . सं०--पं ० ओचण्डीप्रसाद' शुक्ल 
तंथा:पं० ओीक्षष्णपन्‍्तशाज्ी साहित्याचार्य.] ० सं० ६० + १८६, मूं.४-र, 
| ८>विवरणगप्रमेयसंग्रह--[ चदःब्रीके ऊंपर विविध अतमंतान्तरोंके निरूपंणपूरव॑क ,भद्वेत 
तस्वेका “अ्रतिपांदक प्रमेयवहुल. एक ,भनुपम ग्रन्थ ) उवतस्त् सतन्त्र. शविद्यारण्यमुननि 
विरचित ।'. ब्याकरणांचाय वेदान्तंममंश्न प॑० ध्रीललिताग्रसादडबराल विरचित हिन्दीमाषा- 
नुवादसे विभूषित्‌[ सं०--मं० चाडीप्रसोद शुक्ल तथा “साहित्याचाय प्ं०: भ्रीक्षष्णपन्त 
शास्री। सुन्दर कपड़ेकी पक्की जिहद." '. ४०, सं०:६०७ सें. ऊंपर मूं,<-<: ४. आ, 
-९-वेदान्तसिद्धान्तेकल्पवल्ली--[ अद्वेत्िद्वान्तमें-प्रतिपादित' मिन्न-मिन्न पिद्धान्तोंका प्रति 
: “ 'पादक अनुपम गंस्थ-] योगिरान :भीसेदाशिवेन्द्रेंतरस्वंती/ विरचित । मं5 म०. पं० भीहावीभाई 
शाज्ी विरचितः ,हिन्दीभाषानुवादस विभूषित | सं०--प०  थीचण्डोप्रसाद- शुंक्- तंथों 
बाहित्याचाय पं० शीक्ृष्णपन्त शास्री । न्‍ हे के : पृ से १३० मुझ, ८ 
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१००-बहदारण्यकवार्तिकसार--दो भागों में) भीसरेश्वराचाय विरचित वृद्ददारण्यक वारतिक- 
का राक्षेप । रावेतन्त्र जतस्त्र भीवियारप्यमुनि विरवित ।न्रद्मनिष्ठ श्रीमदच्युतमुनि मद्ाराज 
, तथा म०ग० पं० श्रीदरिद्दरश्पाल द्विवेदी विरचित भराषालुवादसे विभूषित | सखें० पै« 
श्रीकृप्णपन्तशासत्री तथा पं० मूलशहर व्यात्त। प्रष्ट रख्या लगभग २५०० लिसपर भी 
मूल्य केवल निछावरमात्र २०९ 
(परीक्षार्थियोंकी सुविधाफे छिए केवल प्रगेगपरीक्षान्‍्त भागकौ प्रथफ जिरूद 
पनवाई गई है | मू०8० २ भ्रा० ८ ] ह के 
१(-अच्युत-लेखमाछा--( अच्युतमासिकों निकले हुए गद्दात्माओं एवं अम्यान्य 
विशिष्ट विद्वानोंके सुन्दर छेखोंडा सेपरह ) प्रृ०से* ४०० मूल्य झ० है आ० ८ 
१२ श्रीम हृगवद्गोता--परभ्रदंसपरिताजकाचाय.. प्रौद्यएराननइसरझ्वतीविरनित गौतातालये 
' बोधिनी (शक्षरानन्दी) तथा यतिवर श्रीमोडेब्रावविरचित तदनुद्ादसे विभूषित | 
सं० साहित्याचार्य १० भ्रीक्षष्णपन्त शाल्री तथा वेदान्ताचार्य पं० मूलमर व्याग् | 
पृ० सं० ६०५० मूल्य केवल र० ४ आना ८ 
१३ योगवासि४--( चार भागोंमें ) [ वैराग्यमुसुक्षब्यवद्धार-ठत्पत्तिप्रकरगान्त अथम भाग ] 
आदिकवि श्रीमद्वाज्षूगीकि मद्रावि विरचित। पं०- श्रीकृष्ण पन्‍त शांसत्री विरचित 
भाषानुवादसे विभूषित | पृ० सं० १४५- १९८२ गूल्य कैयल रु, ८ 
[ स्थिति-उपशमप्रकरणात्मक द्वितीय भाग ) पृ० सं० १० | १४२८ मूल्य सिफ़ ० ७ 
[ पूर्वाद्ध निर्वाणप्रकरणात्मक तृतीय भाग ] पं# श्रीमूलशउरब्यासविरचित भाषानुबादसे 


विभूषित पएृ० सं० १०+१६५० मूल्य सिफ़ ₹० ७ 


१४- श्रीमद्भागवत एकाद्शस्करन -- अत्येक पदका अनुवाद तथा भावानुवादसे युक्त | १ मे 
भाग एण्स० ३३० मूल्य रुपया १ आ०८ 


/ थन्त्रस्थ प्रस्ध-- 

(%) विभागमें 

(१) शिवसहसताम--भीमत्परमशिनेख सर स्वत्तीविरवितभा'यभूषित । 
(ख) विभाय में * धर 


(१) योगवाध्तिष्ठ ४थ भाग [ उत्तरानिर्याण प्रकरणात्मक] भापायुवाद-्युक् 
(२) भीमद्‌ पागवत एकादशरइन्ध( २य भाग). छाए 5० 
2 
भत्येक पदका हिंदीयें अनुवाद तथा भावानुपाद थुत्त। 
गिलनेका पता-- हु! ४: 
अच्युतग्रन्थमाला-कार्यालय, काशी | 2 4/#-४ «४. 


<-- स्थायी ग्राहकोंको सभी पुस्तकें पौन मूल्यमें दी जाती हैंशेअेकुर सह. 4तरके 
प्राहक (ख)पविभागके स्थायी ग्राहक माने जाते हैं । 


